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ପରିଚୟ 


ଆମ ମଧ୍ୟରୁ ଅନେକ, ଯେଉଁମାନେ ଦୀର୍ଘ ଦିନ ଧରି ମହିଳାଙ୍କ ବିକାଶ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ସହିତ ସଂପ୍ପକ୍ତ ଥିଲେ, ସେମାନଙ୍କ ଅନୁଭବ ହେଲା ଯେ ମହିଳାଙ୍କ ବିକାଶ ଦିଗରେ 
ସଠିକ୍‌ ଓ ବ୍ୟବସ୍ଥିତ ଢ଼ଙ୍ଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରଥମେ ସେଇ ବ୍ୟବସ୍ଥାଟିକୁ 
ବୁଝିବା ଜରୁରୀ, ଯାହା ମହିଳାଙ୍କୁ ପୁରୁଷର ଅଧୀନ କରି ରଖିଛି ଓ ତାକୁ ସମାନ 
ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେଇ ନାହିଁ । ଅନେକ ବର୍ଷ ଧରି ମୁଁ ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ବିଷୟଟିକୁ ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ 
କରି ଦେଖୁଥିଲି | କିନ୍ଛୁ ଯେତେବେଳେ ଏ ଖଣ୍ଡ ସବୁକୁ ଏକତ୍ରିତ କରି ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ସମ୍ବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ବୁଝିଲି, ସେତେବେଳେ ଏ ସମସ୍ତ ଏକ ବୃହତ୍ତର ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ଅଂଶ ବିଶେଷ ବୋଲି ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖାଗଲା | ସେ ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ପିତୃତନ୍ତ୍ର । 


ଆରମ୍ଭରେ ଏ ସବୁ ବୁଝିବା ମୋ ପାଇଁ ସହଜ ନ ଥିଲା | ମୁଁ ଏକାଡେମିକ୍‌ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରୁ ଆସି ନ ଥିଲି । ସେଥିପାଇଁ, ଅମୁର୍ଭ ଧାରଣା ଗୁଡ଼ିକୁ ଶୀଘ୍ର ବୁଝିବା ମୋ 
ପକ୍ଷେ ସହଜ ନ ଥିଲା | ଧୀରେ ଧୀରେ ଶିକ୍ଷାବିତ୍‌ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କ ସହିତ ଆଲୋଚନା 
ଏବଂ ଏ ବିଷୟରେ ଅଧିକ ପଢ଼ା ପଢ଼ି କରିବା ଦ୍ଵାରା ବିଷୟଟି ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା | କିନ୍ତୁ, 
ଏ ବିଷୟରେ ମୋତେ ସବୁଠୁ ବେଶି ସାହାଯ୍ୟ କରିଥିଲା ବାଂଲାଦେଶରେ ଏକ ମାସ 
ଧରି ଆୟୋଜିତ ମହିଳା ଓ ବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏକ କର୍ମଶାଳା | ୧୯୮୭ରେ ଏ 
କର୍ମଶାଳା ମୁଁ ଆୟୋଜନ କରିଥିଲି ଏବଂ ଏଥିରେ ଅମୃତା ଛାଛି ( ଯିଏ ଇନ୍ଷିଚ୍ୟୁଟ୍‌ ଅଂ. 
ସୋସିଆଲ୍‌ ଷ୍ଟଡ଼ିଜ, ଦ ହେଗ୍‌ରେ କାମ କରନ୍ତି) ସାଧନ ବ୍ୟକ୍ତି (ରିସୋର୍ସ ପର୍ସନ) 
ଭାବେ ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ଏ କର୍ମଶାଳାରେ, ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ ପ୍ରସଂଗରେ ମୋ 
ସମେତ ଅଧିକାଂଶ ଅଂଶଗ୍ରହଣକାରୀଙ୍କ ଧାରଣା ସଷ୍ଟ ହୋଇ ଯାଇଥିଲା | 

ସେବେଠାରୁ, ମୁଁ ପିତୃତନ୍୍ର ବିଷୟରେ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ତଥା ସରଳ ଢଙ୍ଗରେ ଲେଖା 
ଯାଇଥିବା ଲେଖାପତ୍ର ସନ୍ଧାନରେ ରହିଛି, ଯାହା ମହିଳା ତଥା ସାମାଜିକ-ରାଜନୈତିକ 
କର୍ମୀ ମାନଙ୍କୁ ଦେଇ ପାରିବି । ଏ ବିଷୟରେ ମୁଁ ଯାହା କିଛି ପଢ଼ିଲି ସେଥିରୁ ଅଧିକାଂଶ 
ବୁଝିବାପାଇଁ କଷ୍ଟକର ଥିଲା କିମ୍ବା ବହୁତ ବଡ଼ ବଡ଼ କଥାରେ ଭର୍ଭି ଥିଲା । କେତେକ 
ଲେଖା ତ ଏପରି ଥିଲା ଯେ ତାକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ଏ ବିଷୟରେ ପୂର୍ବରୁ ବେଶ୍‌ କିଛି 
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ବୁଝିଥିବା ଜରୁରୀ | ସାଧାରଣ ପାଠକ ବୁଝିବା ଭଳି କୌଣସି ଲେଖା ମିଳୁ ନ ଥିଲା | 
ସେଥିପାଇଁ ବାଂଲାଦେଶ କର୍ମଶାଳାରେ ଅମୁତା ଛାଛିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରସ୍ତୁତ ଓ ମୋ ନିଜ 
ନୋଟ୍‌ସ୍‌ ସବୁର ଆଧାରରେ ପରବର୍ରୀ କର୍ମଶାଳାମାନଙ୍କରେ ଏ ବିଷୟ ଉପରେ ଚର୍ଚ୍ଚା 
କରିବା ଆରମ୍ଭ କଲି | ଏ ଚଟା ଦ୍ଵାରୀ ମୋ ନିଜର ବୁଝାମଣା ଅଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ହେଲା ଏବଂ 
ଏ ସମୟରେ କେତେକ ଭଲ ଲେଖା ଓ ବହି ମଧ୍ୟ ପଢ଼ିବାକୁ ପାଇଲି | ମୁଁ ସ୍ଥିର କଲି 
ଯେ ମୁଁ ଯାହା ସବୁ ପଢ଼ିଛି ଏବଂ ସେଥି ମଧ୍ୟରୁ ଯାହା ସବୁ ଭଲ ଲାଗିଛି ଓ ବୁଝି 
ହୋଇଛି ସେ ସବୁକୁ ଏକାଠି କରି ସମସ୍ତେ ବୁଝି ପାରିଲା ଏବଂ କାମରେ ଲାଗିଲା ଭଳି 
ଏକ ପୁସ୍ତିକା ପ୍ରକାଶ କରିବି । 

ଏ ପୁସ୍ତିକାରେ ମୁଁ ପିତୃତନ୍ତ୍ରକୁ ଦୁଇଟି ଦିଗରୁ ଦେଖିବାର ଉଦ୍ଯମ କରିଛି । 
ଗୋଟିଏ ହେଲା, ଯେଉଁ ରୂପରେ ଆମେ ନିଜ ଜୀବନରେ ଏହାକୁ ଅନୁଭବ କରୁଛୁ | 
ଅନ୍ୟଟି ହେଲା, ମହିଳାଙ୍କୁ ସମାଜର ତଳ ସ୍ତରରେ ରଖିବା ପଛରେ ଯେଉଁ ଧାରଣୀ 
ଗୁଡ଼ିକ କାମ କରୁଛି । ( ଏଥିରେ ପିତୃତନ୍ତରର ଆରମ୍ଭ ସମ୍ବନ୍ଧରେ କେତେକ ସିଛ୍ଧାନ୍ତ 
ସଂକ୍ଷେପରେ ଦିଆଯାଇଛି, କିନଚୁ, ସେ ବିଷୟରେ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଆହୁରି 
ଅନେକ ପଢ଼ିବା ଜରୁରୀ |) ପୁସ୍ଥିକାଟି ସେଇ କର୍ମୀ ମାନଙ୍କୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖି ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରାଯାଇଛି, ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସବୁ ପ୍ରକାର ବହିପତ୍ର ସହଜରେ ପହଞ୍ଚି ନ ଥାଏ 
କିମ୍ବା ଏ ସବୁ ପଢ଼ିବା ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ ସମୟ ନ ଥାଏ | ମୋର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଯେଉଁ 
ଲେଖକମାନଙ୍କ ଲେଖା ମୁଁ ଏଥିରେ ବ୍ୟବହାର କରିଛି, ସେମାନଙ୍କ କୃତି ଗୁଡ଼ିକୁ 
ପଢ଼ିବା ପାଇଁ ଏହା ଅନ୍ତତଃ କିଛି ସାମାଜିକ-ରାଜନୈତିକ କର୍ମୀ ମାନଂକୁ ପ୍ରେରଣା 
ଦେବ |! ଆମକୁ ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ପ୍ରକୃତି, ଆରମ୍ଭ ଏବଂ ଏହାର ମୂଳକୁ 
ଅଧିକ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି କାରଣ ଏହା ଦ୍ଵାରା ଆମ ନିଜ ସ୍ପିତିକୂ 
ଅଧିକ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ବୁଝି ପାରିବା | 

ପୁସ୍ତିକାଟି ପ୍ରଶ୍ଧଂଉତ୍ତର ଢାଂଚାରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଛି | ପୂର୍ବରୁ ପ୍ରକାଶିତ 
“ ନାରୀବାଦ” ପୁସ୍ତିକାଟି ମଧ୍ୟ ଏ ଢାଂଚାରେ ଲେଖା ଯାଇଥିଲା, ଯାହା ପାଠକଙ୍କ 
ପକ୍ଷେ ପଢ଼ିବା ଓ ବୁଝିବାରେ ସହଜ ହୋଇଥିଲା | 
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ପୂରୁଷତଂନ୍ତ୍ର କଣ ? 


ପ୍ରଶ୍ନ ୧) ପୁରୁଷତଂନ୍ତରର ଅର୍ଥ କଣ ? 

ଉତ୍ତର: ଶଦଦଗତ ଭାବରେ ପୂରୁଷ ତଂନ୍ତର ଅର୍ଥ ହେଲା ପିତା ବା କୁଳପତି 
(ପରିବାରର ମୁଖ୍ୟ ପୁରୁଷ) ଙ୍କ ସତ୍ତା ବା ଶାସନକୁ ବୁଝାଏ । ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ସମୟରେ ଏହି 
ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ପରିବାର ପାଇଁ କରାଯାଉଥିଲା | ଏଥିରେ ଏକ ବୃହତ 
ସଂଯୁକ୍ତ ପରିବାରରେ ଜଣେ ° ବରିଷ୍ଠ ପୁରୁଷ” ପରିବାରର ମୁଖିଆ ଥିଲେ । ତାଙ୍କ 
ଅଧିନରେ ମହିଳା, କନିଷ୍ଠ ପୁରୁଷ, ଶିଶୁ, ଘରୋଇ କର୍ମଚାରୀ ରହୁଥିଲେ । ଆଧୁନିକ 
ଯୁଗରେ ଏହି ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର ପୂରୁଷ କ୍ଷମତା ବା ଶାସନକୁ ଦର୍ଶାଇବା ପାଇଁ କରାଯାଉଛି । 
ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ମହିଳାଙ୍କୁ ଦବାଇବା ପାଇଁ ଏହି ଶବ୍ଦ ପ୍ରତୀକାତ୍ସକ ରୂପରେ ବ୍ୟବହାର 
ହେଉଛି । ଓଡିଆରେ ଏହାକୁ ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ, ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆରେ ହିନ୍ଦିରେ ପିତୃସତ୍ତା, 
ଉର୍ଦ୍ଧରେ ପିଦ୍ରଶାହୀ, ବଂଗଳାରେ ପିତୃତୌଂତ୍ରୋ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଆମେ ଯେ 
କୌଣସି ବର୍ଗର ମହିଳା ହେଉନା କାହିଁକି ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ଅନେକ ବାଗରେ 
ପ୍ରକାରେ ନିଜର ନ୍ୟନତମା ଗୌଣତମ ଦର୍ଜାର ଅନୁଭବ କରୁ । ପରିବାର, କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର 
ଏବଂ ସମାଜରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ସହିତ ହେଉଥିବା ଭେଦଭାବ, ଅପମାନ, ନିୟଂତୁଣ, 
ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଚାର ଏବଂ ହିଂସା ତାର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ରୂପ ଅଟେ । ତାର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା ପ୍ରତିଟି ଉଦାହରଣରେ ଭିନ୍ନ ହେଇପାରେ କିନ୍ତୁ ମୂଖ୍ୟ କାହାଣୀଟି ଅଳ୍ପ-ବହୁତେ 
ସମାନ । 
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ପ୍ରଶ୍ନ: ୨) ପିତୃତନ୍ତ୍ର କିଭଳି ଆମ ସାମନାକୁ ଆସେ ? କଣ ଆମେ ଏହାକୁ ଆମ 
ଜୀବନରେ ଚିହ୍ନି ପାରୁ କି ? 

ଉତ୍ତର: ଯିଏ ଜୀବନରେ ଭେଦଭାବର ଶିକାର ହେଇଥିବ, ଅସ୍ବୀକୃତିର ଅପମାନ 

ସହିଥିବ କେବଳ ଏଥିପାଇଁ ଯେ ସେ ଜଣେ ନାରୀ ତେବେ ସେ ଏହି ପୁରୁଷତଂତ୍ରକୁ 
ଚିହ୍ନି ପାରିବ ତାହା ଯେତେ ଲୁଚା ଛିପା ଜଂକାଢଂକି ହେଇ ରହିଥାଉ ପଛେ | ହେଇପାରେ 
ସେ ଏହାକୁ କୌଣସି ନାମ ହୁଏତ ଦେଇପାରୁନଥିବ ! କାର୍ଯ୍ୟଶାଳା ଏବଂ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ 
ବେଳେ ମହିଳା ମାନେ ଜଣେ “ ମହିଳା” ହେବାର ଅନୁଭବ ବର୍ଣନା କରନ୍ତି ତାହା 
ପୁରୁଷ ତାଂତ୍ରିକ ନିୟଂତ୍ରଣର ବିଭିନ୍ନ ରୂପର ହିଁ ବର୍ଣନା । ଏହା କହିବା ପଛରେ ଥିବା 
ମୋର ଉଦେଶ୍ୟକୁ କିଛି ଉଦାହରଣ ଜରିଆରେ ବୁଝାଯାଇପାରେ | ପ୍ରତ୍ୟେକ ଉଦାହରଣ 
ଏକ ବିଶେଷ ରକମର ଭେଦଭାବ ଏବଂ ପୁରୁଷତଂତ୍ରର ରୂପ ଅଟେ । 

୦ ମୁଁ ଶୁଣିଛି ମୋ ଜନ୍ମ ବେଳେ ମୋ ପରିବାର ବର୍ଗ ବହୁତ ଦୁଃଖୀ 
ହୋଇଯାଇଥିଲେ । ସେମାନେ ପୁଅ ଚାହୁଁଥିଲେ | (ପୁତ୍ରକୁ ମହତ୍ଵ) 

୦ ମୋ ଭାଇମାନଙ୍କୁ ଖାଦ୍ଯ ମାଗିନେବାର ଅଧିକାର ଥିଲା । ସେମାନେ 
ଯାହା ଚାହୁଁଥିଲେ ହାତ ବଢାଇ ଉଠାଇ ନେଉଥିଲେ । ଆମକୁ କୁହାଯାଏ 
ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦିଆଯାଉ ନାହିଁ ସେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅପେକ୍ଷା 
କର । ଆମେ ଭଉଣୀମାନେ ଏବଂ ମା” ଯାହା ବଳୁଥିଲା ତାହା ଖାଇ 
ଚଳେଇ ନେଉଥିଲୁ । (ଭୋଜନ ବଣ୍ଟନରେ ଭାଇ ମାନଙ୍କ ସହିତ 
ଭେଦଭାବ) 

୦ ମତେ ଘରୋଇ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମାଂଙ୍କୁ ସହାୟତା କରିବାକୁ ପଡୁଥିଲା । 
ଭାଇକୁ କିଛି କରିବାକୁ ପଡେ ନାହିଁ । ( ମହିଳା ଏବଂ ବାଳିକାମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ଘରୋଇ କାର୍ଯ୍ୟର ବୋଝ) 

୦ ବିଦ୍ଯାଳୟ ଯିବା ମଧ୍ୟ ଏକ ବଡ ସଂଗ୍ରାମ ଥିଲା । ମୋ ପିତାଙ୍କ ମତରେ 
ଝିଅମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ ( ଝିଅମାନଂକ ଲାଗି ପୁଅ 
ଭଳି ଶିକ୍ଷା ଗ୍ରହଣର ସମାନ ଅଧିକାର ନ ମିଳିବା) । 

୦ ମୁଁ ମୋ ବାଂଧବୀମାନଙ୍କ ସହିତ ଭେଟିବା ବା ଖେଳିବା ପାଇଁ ବାହରକୁ 
ଯାଇ ପାରୁନଥିଲି । 

୦ ମୋ ଭାଇ ଯେତେ ବିଳତ୍ଭରେ ଘରକୂ ଆସିଲେବି କୌଣସି ବାଧା 
ନଥିଲା । ମାତ୍ର ମତେ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଅସ୍ତ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଫେରି ଆସିବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା । 
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(ଝିଅ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଓ ବାହାରକୁ ଯିବା ଆସିବା ଉପରେ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକ) | 

୦ ମୋ ବାପା ଅନେକ ସମୟରେ ମୋ ମାଂଙ୍କୁ ମାରୁଥିଲେ ! (ପତ୍ନୀ 
ଅତ୍ୟାଚାର)! 


୦ ମୋ ଭାଇତ ମୋ ମା” ଠାରୁ ଆହୁରି ନ୍ୟନ ମାନସିକତା ସଂପନ୍ନ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଥିଲା। ମୁଁ କୌଣସି ପିଲା ସହିତ କଥା ହୁଏ ଏହା ସେ ମୋଟେ ପସଂଦ 
କରୁନଥିଲା | ( ମହିଳାମାନଙ୍କ ଉପରେ ପୁରୁଷର ନିୟଂତ୍ରଣ) 

୦ ମୁଁ ମୋ ଉଚ୍ଚ ଅଧିକାରୀଙ୍କ ବାସନା ପୁରା କରିବାକୁ ମନା କରିଦେଲି 
ଫଳରେ ଚାକିରୀରୁ ବିତାଡିତ ହେଲି । (କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୌନ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା) । 

୦ ମୋର ବାପାଙ୍କ ସଂପତ୍ତିରେ ମୋର କୌଣସି ଭାଗିଦାରୀ ନାହିଁ । ମୋର 
ପତିଙ୍କ ସଂପତି ମଧ୍ୟ ମୋର ନୁହେଁ । ପ୍ରକୃତରେ ଏଭଳି କୌଣସି ଘର 
ନାହିଁ ଯାହାକୁ ମୁଁ ମୋ ନିଜର ବୋଲି କହିପାରିବି । ( ମହିଳାଂକ ପାଇଁ 
ଉତ୍ତରାଧିକାର ଏବଂ ସଂପତ୍ତି ଅଧିକାର ନ ରହିବା ) 

୦ ଯେତେବେଳେବି ମୋ ସ୍ଵାମୀ ଚାହୁଁଥିଲେ ତାଙ୍କୁ ମତେ ମୋର ଶରୀର 
ଦେବାକୁ ପଡ଼ୁଥିଲା | ସେଥିରେ ମୋର ଆଗ୍ରହ ଅନାଗ୍ରହର କୌଣସି ମୁଲ୍ୟ 
ନଥିଲା ! ଏଭଳି ସଂବନ୍ଧକୁ ଡର ଲାଗେ | ମତେ ଏହା ବିଲକୁଲ ଭାଲ 
ଲାଗେ ନାହିଁ । (ମହିଳାର ଶରୀର ଓ ଯୌନିକତା ଉପରେ ପୁରୁଷର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ) 

୦ ମୁଁ ତ ଚାହେଁ ମୋ ପତି ଗର୍ଭ ନିରୋଧକ ବ୍ୟବହାର କରୁ | କିନ୍ତୁ ସେ 
ଏଥିପାଇଁ ମନା କରି ଦେଲା । ସେ ମତେ ମଧ୍ୟ ଗର୍ଭନିରୋଧ ବ୍ୟବହାର 
ବା ଅପରେସନ ହେବାକୁ ଅନୁମତି ଦେଲା ନାହିଁ ( ଜନନ କ୍ଷମତା ଉପରେ 
ପୁରୁଷର ନିୟଂତ୍ରଣ ଏବଂ ନାରୀର ପ୍ରକନନ ଅଧିକାର ନରହିବା) | 

ଯେତେବେଳେ ଏହି ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଅନୁଭବକୁ ଏକାସାଂଗରେ ଚିନ୍ତା କରାଯାଏ 

ସେତେବେଳେ ଏକ ସାମଗ୍ରିକ ଚିତ୍ର ଉଦ୍ରେକ ହୁଏ । ତା ହେଲା ଆମେ ସବୁ 
ମହିଳାମାନେ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ଭେଦଭାବର ଶିକାର ହୋଇଥାଉଁ । ପୁରୁଷ ଏବଂ ପୁଅ 
ମାନଙ୍କ ତୁଳନାରେ ଆମକୁ ଛୋଟ ଏବଂ ନିମ୍ନ ମାନର ଅନୁଭବ କରାଇ ଆମର ଆତ୍ମ 
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ସମ୍ମାନ, ଆତ୍ସ ମଯ୍ୟାଦାକୁ ମାରି ଆମର ଇଛା, ଆକାଂକ୍ଷା ଏବଂ ସ୍ବପ୍ନକୁ ଭା ଦେବାର 
ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଛି । ନିଜ ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ ଜାହିର କରିବାର ପ୍ରତିଟି ଠୋସ ପଦକ୍ଷେପକୁ 
ନାରୀତ୍ଵର ଅବମାନନା କହି ଆମକୁ ଧିକ୍ଟାର କରାଯାଏ । ଯେଉଁ ଦିନ ଆମେ ପୁବନିର୍ବରିତ 
ଭୂମିକା ଏବଂ ସୀମା ବାହରେ କିଛି ନୂଆଁ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଁ ଆମକୁ ଅଲାଜୁକୀ 
କୁହାଯାଏ । ପରିବାର, ସାମାଜିକ ବଂଧନ, ଧର୍ମ ଆଇନ, ବିଦ୍ୟାଳୟ, ବିଦ୍ୟାଳୟର 
ପାଠ୍ୟ ପୁସ୍ତିକା ଜନ ସଂଚାର ମାଧ୍ଯମ, କାରଖାନା ଏବଂ କାଯ୍ଯାଳୟରେ ସବୁଠି 
ଏଭଳି ଅନେକ ରୀତି-ନୀତି ଅଛି ଯେଉଁଠି ଆମକୁ ପୁରୁଷ ଠାରୁ ନିମ୍ପରେ ଦେଖାଇବାର 
ବିଚାର ରହିଛି । ଯେତେବେଳେ ଆମେ ପରସ୍ପରର ଅନୁଭବ ଶୁଣୁ ଆମକୁ ଅନୁଭବ 
ହୁଏଯେ ଏଇ ଭେଦଭାବର କାରଣ ଏହା ନୁହେଁଯେ ଆମର ଭାଗ୍ୟ ଖରାପ ଅଟେ ବା 
ଆମେ ଏଭଳି ଜଣେ ପୁରୁଷ କବଳରେ ପଡିଗଲୁ ଯିଏ ମହିଳାଙ୍କୁ ଶୋଷଣ ଓ ଦମନ 
କରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମହିଳା ଜୀବନରେ ଘଟିଥିବା ଏଭଳି ପକ୍ଷପାତ ବା ଭୟଙ୍କର 
ଅନୁଭବ ଏଥିପାଇଁ ନୁହେଁଯେ ଯେ ସେମାନଙ୍କ ଭାଗ୍ୟ ଖରାପ ଥିଲା ବା ସେମାନଙ୍କ 
ଜୀବନରେ ଏଭଳି କେତେଜଣ ଦୁଷ୍ଟ ପୁରୁଷ ଜୁଟିଗଲେ । ପ୍ରକୃତ ଘଟଣାଟି ଏହା 
ନୁହେଁ । ଆମକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ ଯାହା କିଛି ଆମ ସହିତ ହେଉଛି ତାହା ପଛରେ 
ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ହାତ ରହିଛି | ! ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ପୁରୁଷ ନିୟଂତ୍ରଣାଧୀନ ଅଟେ । ଏଥିରେ 
ପୁରୁଷ ପ୍ରାଧ୍ୟନତା ରହିବା ସହିତ ପୁରୁଷକୁ ଉଚ୍ଚ ଏବଂ ମହିଳାକୁ ନୀଚ ମାନ୍ୟତା 
ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ସମାଜରେ ମହିଳା ଅଧିକାର ହୀନତାରେ ପିଡୀତା । 
ପ୍ରଶ୍ମ-୩) ଆମ ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଯେଭଳି ପୁରୁଷ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ପ୍ରତି ମୁହୁର୍ରଗରେ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେ ଏସବୁକୁ ସାମଗ୍ରିକ ରୂପ ରେ ଧରିପାରିବା ଲାଗି “ ପୁରୁଷତଂତ୍ରଂ ନାମକ ଶବ୍ଦ 
ଯଥେଷ୍ଟ କି ? 

ଉତ୍ତର- ହଁ, ଅନେକ ମାତ୍ରାରେ ଏହା ଉପଯୁକ୍ତ ଶବ୍ଦ | ପୁରୁଷତଂତ୍ର କେବଳ ଏକ 
ଶବ୍ଦ ନୁହେଁ ବରଂ ତାଠାରୁ ଆହୁରି କିଛି ଅଧିକ 1 ଏହି ଶବ୍ଦକୁ ନାରୀବାଦୀ ଏକ ଧାରଣା 
ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସବୁ ଧାରଣା ଭଳି ଏହା ଆମର ଆଖ ପାଖର 
ବାସ୍ତବତାକୁ ବୁଝିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ | ବିଭିନ୍ନ ଲୋକମାନେ ଏହାକୁ ନିଜ ନିଜ 
ଢଂଗରେ ପରିଭାଷିତ କରିଛନ୍ତି । ନାରୀବାଦୀ ମନୋବୈଜ୍ଞାନିକ ଜୁଲିୟଟ ମିଶେଲ 
ଏମିତି ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପାଇଁ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଶବ୍ଦର ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ଯେଉଁଠି ସ୍ତ୍ରୀ ବଦଳର 
ଅଧିକାରଟି ଥାଏ ପୁରୁଷ ହାତରେ | କ୍ଷମତା ଆହରଣ ପାଇଁ ଏହାକୁ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଏ 
ଯାହାଜୁକି ଏଇ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପିତା ଉପଯୋଗ କରିଥାଏ | ସେ କୁହନ୍ତି ଏହି ଶକ୍ତି ହି 
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ମହିଳାଙ୍କ ମନରେ ହୀନମନ୍ୟତାର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି ପାଇଁ ଦାୟୀ | “ ଥିଓରାଇକିଙ୍ଗ 
ପେଡ୍ରିୟାର୍କି”ରେ ଲେଖକ ସିଲବିୟା ବୈବ୍ଲୀ କହିଥିଲେ ଯେ ଏହା ସାମାଜିକ ଢାଂଚା 
ଏବଂ ରୀତିର ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅଟେ । ଏହାର ଅଂତର୍ଗତ ପୁରୁଷ ସ୍ତୀ ଉପରେ ପ୍ରଭୁତ 
ବିସ୍ତାର କରେ । ତାଙ୍କର ଦମନ ଓ ଶୋଷଣ କରେ । ମୁଁ ପ୍ରଥମରୁ କହିଛି ଯେ 
ପୁରୁଷତଂତ୍ରକୁ ଏକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭାବରେ ବୁଝିବା ଜରୁରୀ ଅଟେ । ଏହା ବୁଝିପାରିବା 
ତେବେ ଜାଣିବାଯେ ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଅସମାନତା ବା ଭିନ୍ନ ଭୂମିକା ଲାଗି ପୁରୁଷ-ସ୍ତ୍ର 
ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଶାରିରୀକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦାୟୀ ନୁହେଁ ଏବଂ ସବୁ ପୁରୁଷ ସର୍ବଦା ଉଚ୍ଚ 
ସ୍ଥିତିରେ ଏବଂ ମହିଳା ନୀଚ ସ୍ଥିତିରେ ନଥାଏ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ପଛରେ ଏହି ବିଚାର 
ମଧ୍ୟ ଯୋଡି ହୋଇ ରହିଛି ଯେ ପୁରୁଷ ସ୍ତ୍ରୀ ଠାରୁ ଉନ୍ମତ୍ତ । ପୁରୁଷଙ୍କ ସଂପରି ଭଳି 
ମହିଳାମାନେ ପୁରୁଷଂକ ନିୟଂତ୍ରଣରେ ରହିବା ଉଚିତ ! କିଛି ଦକ୍ଷିଣ ଏସୀୟ ଭାଷାରେ 
ପତି ପାଇଁ ବ୍ୟବହୃତ ଶବ୍ଦ ହେଲା ସ୍ଵାମୀ, ଶୌହର, ପତି ଏବଂ ମାଲିକ | ଏହି ସବୁ ଶବ୍ଦ 
ହିଁ ଉଚ୍ଚଟନୀଙର ଭେଦକୁ ଦର୍ଶାଏ ! ମହିଳାଙ୍କ ଉପରେ ପତିର ଅଧିକାରକୁ ଦର୍ଶାଏ । 
ଏହି ଶବ୍ଦ ଗୁଡିକ ଦର୍ଶାଏ ଯେ ପତି-ପତ୍ନୀର ସଂପର୍କ ଅସମାନତା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ । 
ତାର ପରିଭାଷାରେହିଁ ଅସମାନତା ନିହିତ । 
ପ୍ରଶ୍ନ :'୪) ପୁରୁଷତଂତ୍ରର ସ୍ଵରୂପ କଣ ସବୁଠି ସମାନ ଅଟେ ? 

ଉତ୍ତର: ପୁରୁଷ ତଂତ୍ର ସବୁଠି ସମାନ ନୁହେଁ । ଇତିହାସର ବିଭିନ୍ନ କାଳଖଣ୍ଡ, 
ବିଭିନ୍ନ ସମାଜର ଅଲଗା ଅଲଗା ବର୍ଗରେ ଏହାର ସ୍ଵରୂପ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । ଅବଶ୍ୟ ସବୁଠି 
ଏହାର ମୋଟାମୋଟି ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ରେ ଅନେକ ସମାନତା ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ । ସବୁ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପୁରୁଷଙ୍କ ନିୟଂତ୍ରଣତ ଥାଏ କିନ୍ତୁ ଏହି ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ଢଂଗ ଅଲଗା ଅଲଗା 
ହେଇପାରେ | ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଆମ ମାମା-ଆଇଙ୍କ ଯୁଗରେ ପୁରୁଷତନ୍ତତର ଅନୁଭବ 
ଏବଂ ଆମର ପୁରୁଷତଂତ୍ରର ଅନୁଭବ ଭିନ୍ନ ଅଟେ । ଆଦିବାସୀ ମହିଳା ଏବଂ ଉଚ୍ଚ 
ଜାତି ହିନ୍ଦୁ ମହିଳାଙ୍କ ଅନୁଭବ ମଧ୍ୟ ସମାନ ନୁହେଁ । ଆମେରିକା ଓ ଆମ ଦେଶରେ 
ନାରୀଂକ ଭିତରେ ଥିବା ଅନୁଭବ ସମାନ ହେଇନପାରେ ! ସବୁ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଏବଂ ଏତିହାସିକ ଯୁଗରେ ପୁରୁଷ ତନ୍ତ୍ର ନୂଆ ରୂପରେ ଆସିଥାଏ । ଏହାର ମୁଳ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଦମନ, ଶୋଷଣ ଏବଂ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଉପରେ ଆଧାରିତ । ପରବର୍ଭୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଏନେଇ 
ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଚର୍୍ଚା କରିବା । ଏହି ବିଭେଦକୁ ଆମେ ଭଲ ଭାବେ ବୁଝିବା ଜରୁରୀ 
ଯଦ୍ବାରାକି ଆମେ ଆମର ସ୍ମିତିକୁ ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝି- ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିପାରିବା ଓ 
ଏହାର ମୁକାବିଲା କରିବା ପାଇଁ ଠିକ ରଣନୀତି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିପାରିବା | 


୯ 
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ପ୍ରଶ୍“୫) ପୁରୁଷତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କେଉଁସବୁ ବିଷୟା ପ୍ରସଂଗରେ ପୁରୁଷର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ରହିଥାଏ ? 

ଉତ୍ତର- ମୁଖ୍ୟତଃ ମହିଳାଙ୍କ ଜୀବନରେ ନିମ୍ନଲିଖିତ କ୍ଷେତ୍ର ପୁରୁଷଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ 
ରହିଥାଏ । 


୧- ମହିଳାଙ୍କ ଉତ୍ପାଦନ ଏବଂ ଶ୍ରମଶକ୍ତିଂ ମହିଳାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଘରେ କରାଯାଉଥିବା 
ପରିଶ୍ରମ ଏବଂ ବାହର କରାଯାଉଥିବା ମଜୁରୀ ଉଭୟ ଉପରେ ପୁରୁଷମାନେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ରଖନ୍ତି । ଘର ଭିତରେ ମହିଳାମାନେ ସଂତାନ ଏବଂ ପତି ସମେତ ପରିବାରର ଅନ୍ୟ 
ସଦସ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଜୀବନ ସାରା ପରିଶ୍ରମ କରନ୍ତି । ସିଲ୍ଟିୟା ବୈଲ୍ବୀ ଏହାକୁ “ ଉତ୍ପାଦନର 
ପିତୃତାଂତ୍ରିକ ପ୍ରଣାଳୀ ”ର ନାମ ଦିଅନ୍ତି । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପତି ଏବଂ ପରିବାରର 
ଅନ୍ୟ ସଦସ୍ୟମାନେ ମହିଳା କରୁଥିବା ଶ୍ରମର ଫାଇଦା ଉଠାନ୍ତି । ମହିଳାମାନେ ୨୪ 
ଘଂଟା ଧରି କରୁଥିବା ହାଡଭଂଗା ପରିଶ୍ରମକୁ “ କାର୍ଯ୍ୟ? ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ ଏବଂ ଏତେ ଶ୍ରମ କରୁଥିବା ସନ୍ତ୍େ ତାକୁ ପତି ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳା ବ୍ୟକ୍ତି 
ଭାବରେ ଦେଖାଯାଏ । 

ଘର ବାହରକୁ ଯାଇ ମହିଳାମାନେ ଯେଉଁ ଚାକିରୀ ବା ପରିଶ୍ରମ କରନ୍ତି ତାକୁ 
ମଧ୍ୟ ବିଭିନ୍ନ ଢଂଗରେ ପୁରୁଷ ନିଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖେ ! ପତିମାନେ ପତ୍ନୀକୁ 
ବାହରକୁ ଯାଇ ଚାକିରୀ ନ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ କରନ୍ତି । ସେ ଚାହେଁ ଯେଉଁଠି ସମ୍ଭବ 
ତାର ମ୍ଜିରେ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କୁ କିଛି ସମୟ ପାଇଁ ବାହାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଛାଡିଦିଅନ୍ତା ଓ 
ତାଂକର ଉପାର୍ଜ୍ନକୁ ନିଜ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖନ୍ତା ¦ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚ ବେତନଯୁକ୍ତ 
ଚାକିରୀରୁ ଦୂରେଇ ରଖାଯାଏ | ସାଧାରଣତଃ ସେମାନଙ୍କୁ ତାଂକ ପରିଶ୍ରମର କମ 
ମଜୁରୀ ମିଳେ କିମ୍ବା ଏଭଳି ଜିବୀକା ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ କରାଯାଏ' ଯକ୍ଷେଉଁଠି 
ଘରେ ବସି ତାଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡେ । କାର୍ଯ୍ୟ କରିଦାଉ ଏହି ଢଂଗକୁ ମହିଳାମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ଲାଭକାରୀ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତରେ ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥା ଯୋଗୁଁ ହି 
ମହିଳା ସବୀଧିକ ଶୋଷିତ ହୁଏ । 

ମହିଳାଙ୍କ ଶ୍ରମର ଶୋଷଣ ଏବଂ ତା ଉପରେ ପୁରୁଷ ନିୟଂତ୍ରଣର ଅର୍ଥ ଏହା 
ହେଲା ଯେ ପୁରୁଷତଂନ୍୍ରରେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ଭୌତିକ ଲାଭ ହୁଏ । ମହିଳାଙ୍କ ନ୍ୟନତମ 
ସାମାଜିକ ଦର୍ଜା ଯୋଗୁଁ ପୁରୁଷ ବର୍ଗକୁ ଠୋସ୍‌ ଭାବରେ ଆର୍ଥିକ ଫାଇଦା ହୁଏ | ଅର୍ଥାତ 
ପୁରୁଷତଂତ୍ରର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏଇ ଭୌତିକ ଲାଭ ଉପରେ ଆଧାରିତ ! 
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୨ .ମହିଳାଂକ ପ୍ରଜନନ ଶଚ୍ଚି 


ମହିଳାଙ୍କ ପ୍ରଜନନ ଶକ୍ତି ଉପରେ ମଧ୍ୟ ପୁରୁଷମାନେ ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖନ୍ତି । 
ଅନେକ ସମାଜରେ ମହିଳାଂକ ଜୀବନ ସହ ଜଡ଼ିତ ପ୍ରସଂଗ ଯଥା ସଂତାନ ସଂଖ୍ୟା, 
ତାଙ୍କ ଜନ୍ମ ସମୟ, ଗର୍ଭନିରୋଧକର ବ୍ୟବହାର ଭଳି ମୌଳିକ କଥା ଉପରେ ନିସ୍ପରି 
ମଧ୍ୟ ସେମାନଂକ ହାତରେ ନ ଥାଏ | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ପୁରୁଷମାନେ ନିଜ 
ପରିବାରର ମହିଳାମାନଙ୍କୁ କାବୁ କରି ରଖନ୍ତି ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ଥା ଏବଂ 
ସରକାର (ଧର୍ମ ଏବଂ ରାଜନୀତି) ମଧ୍ୟ ମହିଳାଙ୍କ ପ୍ରଜନନ ସଂବଧିତ ନିୟମ- 
କାନୁନ ତିଆରି କରେ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ସ୍ତ୍ରୀ ବା ପୁରୁଷମାନେ ଗର୍ଭନିରୋଧକ 
ବ୍ୟବହାର କରିବା କଥା କି ନୁହେଁ, କେଉଁ ଗର୍ଭ ନିରୋଧକ ବ୍ୟବହାର କରାଯିବା 
ଉଚିତ, ମହିଳାମାନେ ଅବାଂଛିତ ଗର୍ଭ ରଖିବା କଥା କି ନୁହେଁ ଆଦି ପ୍ରସଂଗରେ ନିର୍ଶୟ 
ନେବାର ଅଧିକାର କେଥୋଲିକ ଚର୍ଚ୍ଚର ପୁରୁଷ ଅଧିକାରୀଙ୍କ ହାତରେ ରହିଛି ! ଏହା 
ନିୟଂତ୍ରଣର ସଂସ୍ଥାଗତ ରୂପ ଅଟେ । କେବେ ଏବଂ କେତୋଟି ସଂତାନ ଜନ୍ମ କରିବେ 
ବା ମୋଟେ ସଂତାନ ଜନ୍ମ କରିବେ ନାହିଁ ଏହାର ନିର୍ଣ୍ଣୟ ନେବାର ଅଧିକାର ପାଇବା 
ପାଇଁ ସାରା ବିଶ୍ବର ମହିଳାମାନେ ସଂଘର୍ଷ କରୁଛନ୍ତି । ଏଥିରୁ ହିଁ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଯେ 
ସରକାର ଏବଂ ଧର୍ମ ସହିତ ପୁରୁଷଙ୍କ ଏହି ନିୟଂତ୍ରଣ କେତେ କଠୋର ଅଟେ ଏବଂ 
କେହି ବି ଏହି ଅଧିକାର ଛାଡିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହଁନ୍ତି। ଏହାର କାରଣ ସଂପର୍କରେ 
ପରବର୍ଭୀ ଅଧ୍ୟାୟରେ ଆଲୋଚନା କରିବା | 


ଆଜିର ଆଧୁନିକ ସମୟରେ ¢“ ପିତୃତାଂତ୍ରିକ ସରକାର” ପରିବାର ନିୟୋଜନ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମାଧ୍ୟମରେ ମହିଳାଙ୍କ ପ୍ରଜନନ ଉପରେ ନିୟଂତ୍ରଣ ରଖିବା ପାଇଁ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
କରୁଛି | ଦେଶର ଜନସଂଖ୍ୟା କେତେ ହେବା ଉଚିତ ଏହାର ନିଷ୍ଠରି ସରକାର 
ନେଉଛନ୍ତି । ସେହି ନିଶ୍ବତ୍ତି ଅନୁସାରେ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସଂତାନ ଜନ୍ମ ପାଇଁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ 
ବା ନିରୁତ୍ସାହିତ କରାଯାଏ ! ଭାରତରେ ପରିବାର ଛୋଟ କରିବା ପାଇଁ ଅନେକ 
ଆକ୍ରାମକ ଉପାୟରେ ଗର୍ଭନିରୋଧକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ କରାଯାଉଛି । ମାଲେସିଆରେ ଦେଶର 
ଉଦ୍ୟେଗିକ ଉତ୍ପାଦନ ଲାଗି ଅଧିକ ଉପଭୋକ୍ତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ପାଇଁ ବେଶି ସଂତାନ ଜନ୍ମ 
କରିବା ପାଇଁ ମହିଳାଂକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରାଯାଉଛି । ୟୁରୋପରେ କନ୍ଧ ହାର ନିମ୍ନଗାମୀ 
ହେବାରୁ ସେଠାରେ ବେଶି ସଂତାନ ପ୍ରସବ କରିବା ପାଇଁ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାରରେ ପ୍ରଲୋଭିତ କରାଯାଉଛି । ସଂପୂର୍ଣ ଖର୍ଚ ଏବଂ ବେତନ ସହିତ ସେଠାରେ 
କର୍ମଜୀବୀ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଲମ୍ବା ପ୍ରସବ ଅବକାଶ ଦିଆଯାଏ । ଗୋଟିଏ ଦିନର କେବଳ 
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ଅଧେ ସମୟବାଲା କାମର ନିଯୁକ୍ତି ଅବସର ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଉଛି । ସଂତାନ ମାନଙ୍କ 
ସେବା-ଯତ୍ସ ପାଇଁ ବିଶେଷ ସୁବିଧା ରହିଛି । ଅନେକ ପୁରୁଷ ମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସବ 
ଜନିତ ଅବକାଶ ଦିଆଯାଏ । ମହିଳାମାନଙ୍କ ସଂତାନ ଜନ୍ମ ନେଇ ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ବିଚାରଟି 
ଆର୍ଥିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅବଶ୍ୟକ କରୁଥିବା ଶ୍ରମିକ ସଂଖ୍ୟା ଅନୁସାରେ ପରିବର୍ଭନ ହେଉଥାଏ | 
ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ପରେ ପରାଜିତ ଜର୍ମାନୀକୁ ଦେଶ ନିର୍ମାଣ ପାଇଁ 
ଯେତେବେଳେ ଅଧିକ ଶ୍ରମଶକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକତା ଥିଲା ସେତେବେଳେ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ 
ଘରୁ ବାହାରି ଚାକିରୀ କରିବା ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ ଦିଆଯାଉଥିଲା । ଠିକ ସେହି ସମୟରେ 
ବିଜୟୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ରିଟେନରେ ଯେଉଁଠି ମହିଳାମାନେ ଘର-ବାହାର ଉଭୟ ସଂଭାଳୁ 
ଥିଲେ ସେଠି ସେମାନଙ୍କୁ କୁହାଗଲା ସେମାନେ ଘରଗୁଡ଼ିକୁ ଫେରିଯାଇ ଭଲ ଗୁହିଣୀ 
ହୋଇ ରହନ୍ତୁ । ଯାଫଳରେ ଯୁଦ୍ଧରୁ ଫେରିଥିବା ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ନିଯୁକ୍ତି ମିଳିପାରିବ । 
୧୯୫ ୦ରେ ଆମେରିକାରେ ଆସିଥିବା ପ୍ରସିଦ୍ଧ “ ବାଳକ ଭରମାର” ସରକାରୀ 
ନିୟଂତ୍ରଣ ଏବଂ ସରକାର ଦ୍ଵାରା ମାତୃତ୍ଵର ବିଚାରକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିବା ପାଇଁ 
ଅନୁସୂତ ନୀତି ର ଏକ ଉକ୍କୁଷ୍ଟ ଉଦାହରଣ ! 


ଅତିବାଦୀ ନାରୀବାଦ, ମହିଳାଙ୍କ ସ୍ଥିତି ନେଇ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ବେଳେ ମାତୃତ୍ଵର 
ଏଇ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଚିନ୍ତାଧାରା ବା ମାନ୍ୟତାକୁ କେଂଦ୍ରରେ ରଖି ଯାଂଚ-ପରଖ କରୁଥିଲା | 
ତାଂକ ମତରେ ମହିଳାମାନେ ନୀଚ୍ଚ ସ୍ତରରେ ରହିବା ପଛର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ହେଲା ଏଇ 
ବିଚାର ଯେଉଁଠି ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ ସମାଜ ମହିଳାଙ୍କ ମାତୃତ୍ଵର ସ୍ଵରୂପକୁ ମାତ୍ରାଧିକ 
ଗୌରବାନ୍ବିତ କରି ଶିଶୁର ପାଳନ-ପୋଷଣ ତଥା ଯତ୍ନର ସବୁ ଦାୟିତ୍ଵ କେବଳ 
ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ନ୍ୟସ୍ତ କରିଦିଏ । ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଗର୍ଭନିରୋଧକ ବିଷୟରେ 
ସଠିକ ଧାରଣା ନ ଦେଇ ବଜାରରେ କେବଳ ମହଂଗା, ଅବିଶୃସନୀୟ ତଥା ବ୍ୟବହାରରେ 
ଅସହଜ ଗର୍ଭନିରୋଧକର ଭିଡ଼ ଏମିତି ପରିସ୍ଥିତି ସୃଷ୍ଠି କରେ ଯେଉଁଠି ସେମାନଙ୍କ 
ପାଖରେ ସଂତାନ ଜନ୍ମ ଛଡା ଆଉ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଚାରା ରହେ ନାହିଁ । ଏହିଭଳି 
ଭାବରେ ମାତୃତ୍ଵ ମହିଳାଙ୍କ ଉପରେ ଥୋପି ଦିଆଯାଏ |! ପୁରୁଷତଂତ୍ର ଗର୍ଭପାତର 
ସୀମା ନିରୂପଣ କରେ କିମ୍ବା ତା ଉପରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିବଂଧକ ମଧ୍ୟ ଲଗାଇଦିଏ ଓ 
ଏଥିସହିତ ଶାରିରୀକ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ ମହିଳାମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଲଗାତାର ଚାପ ରହିଥାଏ | ଅର୍ଥାତ ଉଭୟ ଦିଗରୁ ପୁରୁଷର ଲାଭ | ୧ 
ପୁରୁଷତଂତ୍ର ମହିଳାକୁ କେବଳ ମା ହେବା ପାଇଁ ବାଧ୍ୟ କରେ ନାହିଁ ବରଂ 
ମାତୃତ୍ବର ସ୍ଥିତି ଏବଂ ତାର ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ୟ ସ୍ଥିର କରେ ! ମାତୃତ୍ଵର ଏଇ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ 
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ନାରୀ ଦମନର ଆଧାର ରୂପେ ବିଚାର କରାଯାଏ |! ଏଇ ଚିନ୍ତାଧାରା କାରଣରୁ ନାରୀତ୍ଵ 
ଆଉ ପୁରୁଷତ୍ଵ ଏଭଳି ଦୁଇଟି ରୂପ ତିଆରି ହେଇଛି । ସେମାନଂକର ଅଲଗା ଅଲଗା 
ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ସ୍ମିର ହୁଏ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ପୁରୁଷତଂତ୍ର କୁ ଚଳେଇ ରଖିବାକୁ ସହଯୋଗ 
ମିଳିଥାଏ । ଏହି ବିଚାର ପାରିବାରିକ ଏବଂ ସାର୍ବଜନୀକ କ୍ଷେତ୍ରକୁ ଅଲଗା କରି ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ପାଚେରୀ ସୃଷ୍ଠି କରିଥାଏ ! ନାରୀ ର ବାହାରକୁ ଯିବାଆସିବା ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଏବଂ ବିକାଶ ଉପରେ ପ୍ରତିବଂଧକ ଲଗାଇ ପୁରୁଷ ନିଜ ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ ଆହୁରି ମଜବୂତ 
କରିଥାଏ |! 

୩. ମହିଳାଙ୍କ ଯୌନିକତା 


ମହିଳାଙ୍କ ଯୌନିକତା ଉପରେ ମଧ୍ଯ ପୁରୁଷ-ନିୟଂତ୍ରଣ ରହିଛି । ମହିଳାଙ୍କ 
ନିମ୍ପଗାମୀ ସମିତିର ଏହା ଏକ ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ କ୍ଷେତ୍ର ଅଟେ । ସାଧାରଣରେ ଧାରଣା ରହିଛି 
ଯେ ପୁରୁଷଙ୍କ ଇଚ୍ଛା ଏବଂ ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ମହିଳା ମାନେ ସେମାନଙ୍କୁ ଯୌନ 
ସୁଖ ଦେବା ଉଚିତ । ପ୍ରାୟତଃ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜରେ ମହିଳାଙ୍କ ପାଇଁ ବିବାହତେର 
ଶାରୀରିକ ସଂପର୍କ ଉପରେ ନିଷେଧାଦେଶ ରହିଛି । ତାକୁ ରୋକିବା ଲାଗି ନୈତିକ ଓ 
ଆଇନଗତ ସୀମା ତିଆରି କରାଯାଇଛି । ପୁରୁଷଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ କିନ୍ଧୁ ସମସ୍ତେ ଆଖି ବଂଦ 
କରିଦିଅନ୍ତି । ଏହାର ଏକ ଦିଗ ହେଲା; ନିଜ ପରିବାରର ମହିଳା ଯେମିତିକି ପତ୍ନୀ 
ଏବଂ ଝିଅମାନଙ୍କ ଯୌନିକତାକୁ ବିକ୍ରି କରିବାର ଅଧିକାର କେବଳ ପୁରୁଷ ମାନଙ୍କ 
ହାତରେ ରହିଛି । ଯାହା କେବଳ ସେମାନେ ବ୍ୟବହାର କରିପାରିବେ ବା ସେମାନଙ୍କ 
ଅନୁମତିରେ ଅନ୍ୟମାନେ ବ୍ୟବହାର କରିବେ । ବଳାକ୍କାର କିମ୍ଭା ଏହାର ଧମକ 
ଜରିଆରେ ମଧ୍ୟ ମହିଳାଙ୍କ ଯୌନିକତାକୁ କାବୁ କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଏ । 
ଏହାକୁ ଆହୁରି ସଫଳତାର ସହ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ କରିବା ପାଇଁ ବଳାକ୍ରାର ସହିତ ଲଜା ଓ 
ବେଇଜତିର ମାୟାଜାଲ ବୁଣାଯାଇଛି । ମହିଳାଙ୍କ ଯୌନିକତାକୁ ନିଜ କବ୍ାରେ ରଖିବା 
ପାଇଁ ପରିବାର ସହିତ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଏବଂ ଧାର୍ମିକ ନିୟମଗୁଡିକ ମିଳିତ 
ଭାବରେ ତାର ପୋଷାକ ଏବଂ ଚାଲିଚଳନ ଉପରେ କଡା ନଜର ରଖନ୍ତି । କେଉଁଠାରେ 
ବି ସାମାନ୍ୟ ଭୁଲ ହେଲେ ତୁରନ୍ତ ସବୁ ଦିଗରୁ ବଂଧନକୁ କଡାକଡି କରିଦିଆଯାଏ | 


ଜଣେ ଅତି ନାରାବାଦୀଙ୍କ ଅନୁସାରେ ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଜଣେ ନାରୀ 
କେବଳ ମା” ନୂହେଁ ଯୌନ ସେବା କରୁଥିବା ଦାସୀ ମଧ୍ୟ ଅଟେ । ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ 
ବିଚାର ଜଣେ ନାରୀର ଏଇ ଦୁଇ ରୂପ ଅର୍ଥ ମାଆ ଓ ଯୌନ ବସ୍ତୁ ଉଭୟକୁ ଦୁଇଟି 
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ବିରୋଧୀ ବାସ୍େଟରେ ରଖିଥାଏ । ପୁରୁଷବାଦୀ ସଂସ୍କୃତି ମା'ର ଅସ୍ତିତ୍ବକୁ ଛାଡି 
ନାରୀକୁ ମୂଖ୍ୟତଃ ମଜା ମଜଲିସର ବସ୍ତୁ ରୂପରେ ଦେଖିଥାଏ | ହୁଏତ କିଛି ସମାଜରେ 
ବଳାକ୍ରାର ନଥାଇପାରେ ମତ୍ର “ ବଳାକ୍ରାର” ପୁରୁଷତଂତ୍ରର ଏକ ବିଶେଷ ଚାରିତ୍ରିକ 
ବି୍ୟଶ୍ିଷ୍ଟ ଅଟେ | ନାରୀବାଦୀ ବିଶ୍ଳେଷକଙ୍କ ଅନୁସାରେ ବଳାକ୍ରାର ଏକ ରାଜନୈତିକ 
ହତିଆର ଅଟେ ! ଶର୍ରିଶାଳୀ ବର୍ଗ ଦ୍ଵାରା ଶକ୍ତିହୀନ ବର୍ଗକୁ ଦବାଇବା ପାଇଁ , ତାଂକର 
ଦମନ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ସାଧନ ।! ଅତିବାଦୀ ନାରୀବାଦୀଙ୍କ ଅନୁସାରେ ସଂସ୍ଥାଗତ 
ବୈଷଶ୍ୟାବୃରି, ଅଶ୍ଲୀଳ ସାମଗ୍ରୀ ତଥା ସମାଜରେ କେବଳ ସ୍ତ୍ୀଂପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରେ ଯୌନ 
ସଂପର୍କକୁ ସ୍ଵିକୃତୀ ଦେବା, ଏଭଳି କିଛି ରାସ୍ତା ଯା ଜରିଆରେ ପୁରୁଷତଂତ୍ର ମହିଳାଙ୍କ 
ଯୌନିକତା ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଥାଏ | 

୪.ମହିଳାଙ୍କ ଗତିଶୀଳତା 


ମହିଳାଙ୍କ ଯୌନିକତା, ଉତ୍ପାଦନ ଏବଂ ତାର ପ୍ରଜନନ ଶକ୍ତି ଉପରେ ନିୟଂତ୍ରଣ 
ରଖିବାକୁ ହେଲେ ମରଦ ନାରୀର ଯାତାୟାତ ଉପରେ ନିୟଂତ୍ରଣ ରଖିବା ଜରୁରୀ । 
ଏଥିପାଇଁ ଅନେକ ଉପାୟ ଅବଲମ୍ବନ କରାଯାଏ ! ସେଥିପାଇଁ ମହିଳାଙ୍କ ପାଇଁ ପର୍ଦା, 
ଘରର ଅଗଣା ଯାଏଁ ତାଙ୍କର ସୀମା ନିଦ୍ଦଧାରଣ, ସେ ସୀମା ଲଂଘନ ଉପରେ ପ୍ରତିବଂଧକ 
ଲଗାଯିବା, ପାରିବାରିକ ଏବଂ ସାର୍ବଜନିକ କ୍ଷେତ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ତଫାତ, ପୁରୁଷ- 
ନାରୀ ମଧ୍ୟରେ ସର୍ବନିମ୍ନ ସଂପର୍କ ଆଦି କଥା ମହିଳାଙ୍କ ସ୍ଵାଧୀନତା ଏବଂ ଗତିଶୀଳତା 
ଉପରେ ନିୟଂତ୍ରଣ ରଖିଥାଏ । ଏହାର ମହତ୍ଵ ହେଲା ଯେ ଏହା କେବଳ ଗୋଟିଏ 
ଲିଗଂ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲାଗୁ ହୋଇଥାଏ କିନ୍ତୁ ଅନ୍ୟ ଉପରେ ହୁଏ ନାହିଁ । ଏହି ସବୁ ନିୟମ 
ଏବଂ ପ୍ରତିବଂଧକ କେବଳ ମହିଳାଙ୍କ ଉପରେ ଲାଗୁ କରାଯାଏ । 
୫.ସଂପରି ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଆର୍ଥିକ ସଂପଦ 


ଅଧିକାଂଶ ସଂପରି ଏବଂ ଅନ୍ୟ ଆର୍ଥିକ ସଂସାଧନ ଉପରେ କେବଳ ପୁରୁଷର 
ନିୟଂତ୍ରଣ ରହିଥାଏ । ଏହା କେବଳ ଗୋଟିଏ ପୁରୁଷ ରୁ ଆଉ ଏକ ପୁରୁଷ ବା ପିତା 
ଠାରୁ ପୁତ୍ର କୁ ହସ୍ତାନ୍ତରୀତ ହୁଏ । ଯେଉଁଠିବି ନାରୀକୁ ଉତ୍ତରାଧିକାର ର ଆଇନଗତ 
ଅଧିକାର ମିଳିଛି ସେଠିବି ସାମାଜିକ ପରଂପରା, ଭାବନାତ୍ସକ ଚାପ, ସଂବନ୍ଧର 
ରାଜନୀତିରୁ ଆରମ୍ଭକରି ବଳପ୍ରୟୋଗ ଭଳି ଅସ୍ତ୍ର ବ୍ୟବହାର କରି ତାକୁ ତାର ହକ୍‌ ରୁ 
ବଂଚିତ ରଖାଯାଏ | କିଛି ଅନ୍ୟ ଉଦାହରଣରେ ବ୍ୟକ୍ରିଗତ ଆଇନ ଲାଗୁ ହେଲେ 


୧୪ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ତାଙ୍କର ଅଧିକାର ବଢିବା ବଦଳରେ ଆହୁରି ସଂକୁଚିତ ହୁଏ । ପରିଣାମ ଏହା ହୁଏଯେ 
ସବୁ ମାମଲାରେ ମହିଳା କ୍ଷତିରେ ପଡେ । ମିଳିତ ଜାତିସଂଘ ଦ୍ଵାରା ଜାରି ତଥ୍ୟରୁ ଏହା 
ସ୍ପଷ୍ଟ ହୁଏ | 

“ସାରା ବିଶ୍ଵରେ କରାଯାଉଥିବା ମୋଟ ରଗଣ୍ଟା କାର୍ଯ୍ୟର ୬୦ ଶତକଡ଼ା ମହିଳାମାନେ 
କରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ସମୁଦାୟ ଆୟର କେବଳ ଦଶ ଶତକଡ଼ା ହି ମିଳିଥାଏ । 
ବିଶ୍ଵର ମୋଟ ସଂପର୍ତିର କେବଳ ଏକ ଶତକଡ଼ା ସଂପରିର ମାଲିକ ହେଲେ ମହିଳା !” 
ପ୍ରଶ୍ଧ:୬) ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଆପଣ କହିଥିଲେ ଯେ ପୁରୁଷମାନେ ପ୍ରାୟ ସମସ୍ତ ଆର୍ଥିକ, 
ରାଜନୈତିକ, ଧାର୍ମିକ ଏବଂ ସାମାଜିକ ସଂସ୍ଥା ଉପରେ ନିୟଂତ୍ରଣ ରଖନ୍ତି । ଏହା 
ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ବୁଝାନ୍ତୁ ? 

ଉତ୍ତର- ସମାଜର ସମସ୍ତ ମୁଖ୍ୟ ସଂସ୍ଥାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କଲେ ଜଣାଯାଏ ଯେ ଏହି 
ସବୁ ସଂସ୍ଥା ନିଜ ସ୍ଵଭାବ, ଚରିତ୍ର ଜଂଗରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ପୁରୁଷାତାଂତ୍ରିକ ଅଟନ୍ତି | 
ପରିବାର, ଧର୍ମ, ଗଣମାଧ୍ୟମ ଏବଂ ଆଇନ ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏବଂ ଢାଂଚାର 
ମୁଖ୍ୟ ସ୍ତମ୍ଭ ଏବଂ ସାହାରା ଅଟେ | ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାର କଡି ଗୁଡିକ ନିଜ ଭିତରେ ଯୋଡି 
ହୋଇ ରହିଛି । ଏହାର ଚେର ଏତେ ମଝବୁତ ଯେ ଏହାକୁ ଦୋହଲାଇବା ମଧ୍ଯ 
ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ଅନେକ ସମୟରେ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗୁଡିକ ପ୍ରାକୃତିକ ବୋଲି ମଧ୍ୟ 
ଜଣାପଡେ | ଲାଗେ ଏହା ଅନେକ ଦିନରୁ ଚାଲିଆସୁଛି ଏବଂ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ଜାରି 
ରହିବ । ଚାଲନ୍ତୁ ଆମେ ପ୍ରତିଟି ପିତୃତାନ୍ତିକ ସଂସ୍ଥା / ଅନୁଷ୍ଠାନକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରୂପେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା | 

କ - ପରିବାର- ସମାଜର ମୁଳ ଏକକ (ୟୁନିଟ) ପରିବାର ସବୁଠୁ ବେଶି 
ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ ସଂସ୍ଥା ଅଟେ | ପୁରୁଷ ଏହି ସଂସ୍ଥାର ମୁଖିଆ ଅଟେ । ପରିବାର ଭିତରେ 
ନାରୀର ଯୌନିକତା, ପରିଶ୍ରମ, ଉତ୍ପାଦନ, ପ୍ରଜନନ ଏବଂ ଗତିଶୀଳତା ଉପରେ 
ପୁରୁଷହି ନିୟଂତ୍ରଣ ରଖିଥାଏ । ଘରର ମୁଖିଆ, ଛୋଟ ପୁରୁଷ କନିଷ୍ଠ ପୁରୁଷଙ୍କ 
ଉପରେ ମଧ୍ଯ ନିୟଂତ୍ରଣ ରଖନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଏହା ସନ୍ତ୍ରେ କେତକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରକମର 
ନିୟଂତ୍ରଣ କେବଳ ମହିଳାଙ୍କ ଉପରେ ଲାଗୁ କରାଯାଏ ।! ଏହି ପଦାନୁକ୍ରମରେ 
ପୁରୁଷମାନେ ସର୍ବଦା ଉପରେ ରହିଥାଆନ୍ତି ¦ ଆଜିର ବାଳକ କାଲିର ମୁଖିଆ ହେବ । 
ମହିଳାଙ୍କ ପଦ ସର୍ବଦା ତଳେ ରହିଥାଏ । ଏଠାରେ ପୁରୁଷର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଥାଏ । 
ମହିଳାଙ୍କ ସ୍ପିତି ନୀଙ୍ଚ ସ୍ତରରେ ରହିଥାଏ ! ପରବର୍ରୀ ପିଢୀକୁ ପୁରୁଷତଂତ୍ରର ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
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/ ବିଚାର ଶିଖାଇବା କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ ପରିବାର କରିଥାଏ | ପରିବାର ଭିତରେ ହିଁ ସର୍ବ 
ପ୍ରଥମେ ପୁରୁଷତଂତ୍ରର ପାଠ ପଢାଯାଏ !। ବାଳକମାନଙ୍କୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ବିସ୍ତାରକାରୀ 
ହେବାର ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଏ । ବାଳିକାମାନଙ୍କୁ ସର୍ବଦା ଦବି ହୋଇ ରହିବା ଓ ଏଇ 
ଭେଦଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବା ଲାଗି ଶକ୍ଷା ଦିଆଯାଏ | ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ପରିବାର ଏବଂ 
ସମାଜରେ ପୁରୁଷ ନିୟଂତ୍ରଣର ସୀମା ଭିନ୍ନ ହୋଇଥାଏ । କିନ୍ତୁ କୌଣସି ସମାଜରେ 
ସଂପୂର୍ଣ ଭାବରେ ଏହା ଉହ୍ଯ ହୁଏ ନାହିଁ । ଗର୍ତା ଲର୍ଣ୍ରଙ୍କ ଅନୁସାରେ — ” ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଏଇ ପଦାନୂକ୍ରମକୁ ଜାରି ରଖିବା ପାଇଁ ପରିବାର ଏକ ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା 
ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ । ପରିବାର ନିଜସ୍ଵ ଦର୍ପଣରେ ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ପ୍ରତିବିଂବିତ 
କରେ ଏବଂ ସନ୍ତାନମାନଙ୍କୁ ଏହାକୁ ମାନିନେବାର ପାଠ ପଢାଏ । ପରିବାର ଲଗାତାର 
ଏହାକୁ ଗଢେ ଓ ଆହୁରି ମଝବୂତ କରିଚାଲୁଥାଏ ।” ୨ 

ଧର୍ମ- ସମସ୍ତ ଆଧୁନିକ ଧର୍ମ ହେଲା ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ ଯାହା ପୁରୁଷ ପ୍ରଭୁତ୍ଵକୁ 
ସର୍ବୌପରି ମନେ କରେ । ଧର୍ମ ଗୁଡିକ ପୁରୁଷତଂତ୍ରକୁ ଏଭଳି ଭାବରେ ଦର୍ଶାନ୍ତି 
ଯେମିତକି ଏହା ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ଇଛା ଅଟେ ! ଧର୍ମର ବର୍ଭମାନର ସଂସ୍ଥାଗତ ରୂପ ପୂର୍ବରୁ 
“ ସ୍ତ ଶକ୍ତି” କୁ ଯେଉଁ ରୂପରେ ପୁଜା କରାଯାଉଥିଲା ତାହା ସମୟକ୍ରମେ ଦୁର୍ବଳ 
ପଡିବାକୁ ଲାଗିଲା ଏବଂ ଦେବୀମାନଙ୍କ ସ୍ଥାନ ଦେବତାମାନେ ନେଇଗଲେ । ଅଧିକାଂଶ 
ଧର୍ମ ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥାପିତ କରାଯାଇଛି । ଏହାକୁ ସେମାନେ 
ପରିଭାଷିତ ଏବଂ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ମଧ୍ୟ କରନ୍ତି । ସେମାନେ ହିଁ ନୈତିକତା, ନୀଡିଶାସ୍ତ, 
ବ୍ୟବହାର ଏବଂ ଆଇନର ପରିଭାଷା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଛନ୍ତି । ସ୍ତ୍ରୀ ଏବଂ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ 
କର୍ରବ୍ୟର ସୂଚୀ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ସରକାରୀ ନୀତି ଗୁଡିକ ପ୍ରଭାବିତ 
କରିବା ସହିତ ଅଧିକାଂଶ ସମାଜରେ ଏକ ବଡ ଶକ୍ତି ଭାବରେ ଉଦା ହୁଅନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣ 
ଏସିଆର ବିଭିନ୍ନ ଦେଶ ଗୁଡିକରେ ସେମାନଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତି ଏବଂ ଶକ୍ତି ବହୁ ଅଧିକ 
ଅଟେ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଭାରତ ଏକ ଗଣତାଂତ୍ରିକ ଦେଶ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ଭାରତରେ 
ବିବାହ, ଛାଡପତ୍ର / ତଲାକ ଏବଂ ଉତ୍ତରାଧିକାରର ବିଭିନ୍ନ ମାମଲାରେ କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଆଇନଗଡ ପରିଚୟ ତାର ଧର୍ମ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଥାଏ । 

କିଭଳି ଭାବରେ ଅଧିକାଂଶ ଧର୍ମରେ ନାରୀକୁ ନୀଚ, ଅପବିଡ୍ର ପାପମୟ 
ଭାବରେ ମାନ୍ୟତା ଦିଆଯାଇଛି । କେମିତି ସେମାନେ ବ୍ଯବହାର ଓ ନୈତିକତାର 
ଦୋହରା ମାପଦଂଡ ତିଆରିଛନ୍ତି । କେମିତି ଧାର୍କିକ ଆଇନ ତଥାକଥିତ ¢“ ଦୁଷ୍ଟା ନଷ୍ଟ” 
ନାରୀଙ୍କ ବିରୋଧରେ ହିଂସାର ବ୍ୟବହାରକୁ ଯୁକ୍ତିସଂଗତ କରାଏ ଏବଂ କଙ୍ଟରବାଦୀ 
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ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଜରିଆରେ ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଭିତରର ଅସମାନ ସଂବନ୍ଧକୁ ସ୍ଵୀକୃତି ଓ ଆଇନଗତ 
ମାନ୍ୟତା ଦିଆଏ ଏସବୁ କଥା ପ୍ରମାଣ କରିବା ଭଳି ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଓ 
ଅଧ୍ୟୟନ ରହିଛି । 

୩- ଆଇନଗତ ବ୍ଯବସ୍କାଓ ଅଧିକାଂଶ ଦେଶରେ ଆଇନଗତ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ ଏବଂ ସାମନ୍ତବାଦୀ ଅଟେ । ଅର୍ଥାତ ଏହା ପୁରୁଷ ଏବଂ ଆର୍ଥିକ ରୂପରେ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବର୍ଗର ପକ୍ଷଧର ଅଟେ । ପରିବାର, ବିବାହ ଏବଂ ଉତ୍ତରାଧିକାର ସଂବଧିତ 
ଆଇନ ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ ସଂପତ୍ତି ନିୟନ୍ତଣ ସହିତ ଦୃଢ ଭାବରେ ଜଡିତ । ଦକ୍ଷିଣ 
ଏସିଆର ସବୁ ଆଇନଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନୁସାରେ ପୁରୁଷକୁ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ ପରିବାରର 
ମୁଖ୍ୟ, ସନ୍ତାନଙ୍କ ଅଭିଭାବକ ଏବଂ ସଂପର୍ତି ର ଉତ୍ତରାଧିକାରୀ ଭାବରେ ଗଣ୍ୟ 
କରାଯାଏ । ବିଧି-ଶାସ୍ତ୍ ଆଇନଗତ ନ୍ୟାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ନ୍ୟାୟାଧୀଶ,ଆଇନଜିବୀ, ସଭିଏଁ 
ଅଧିକାଂଶତଃ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ପିତୃତାନ୍ତିକ ତଥା ଆଇନଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପିତୃତାନ୍ତିକ 
ବିଚାର ରଖନ୍ତି । 

୪- ଆର୍ଥିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଏବଂ ଆର୍ଥିକ ସଂସ୍ଥାଂ ପୁରୁଷତାଂତ୍ରିକ ଅର୍ଥ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ଅଂତର୍ଗତ ପୁରୁଷ, ଆର୍ଥକ ସଂସ୍ଥା, ଅଧିକାଂଶ ସଂପରି ଏବଂ ଆର୍ଥିକ ଗତିବିଧି ଉପରେ 
ନିୟତ୍ରଣ ରଖିଥାଏ । ସେମାନେ ଏହା ମଧ୍ୟ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ନିଅନ୍ତି ଯେ ଉତ୍ପାଦନର ବିଭିନ୍ନ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଭିତର କେଉଁଟାକୁ କମ ବା ବେଶୀ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯିବ । ମହିଳାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
କରାଯାଉଥିବା ଅଧିକାଂଶ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନା ସେମାନଙ୍କୁ ଉପଯୁକ୍ତ ପ୍ରାପ୍ଯ ମିଳେ ନା 
ସେମାନଙ୍କୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଏ । ମହିଳାଙ୍କ ସଂଚୟ ଏବଂ ପରିଶ୍ରମରେ ଯେଉଁ ଅତିରିକ୍ତ 
ଉତ୍ପାଦନ ହୁଏ ତାକୁ ମାରିଆ ମିସ “ ଛାୟା କାର୍ଯ୍ୟ” ଭାବରେ ନାମିତ କରିଛନ୍ତି । 
ମହିଳାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥିବା ଘରୋଇ କାର୍ଯ୍ୟକୁତ ମୂଲ୍ଯାଂକନ ମଧ୍ଯ କରାଯାଏ 
ନାହିଁ । ମୁଖ୍ୟ କଥା ଏହା ହେଲା ଯେ ମହିଳାଙ୍କ ଉତ୍ପାଦକ ଓ ସନ୍ତାନ ପାଳନ ଆଦି : 
ବିଭିନ୍ନ ଭୂମିକାକୁ ଆର୍ଥିକ ଯୋଗଦାନ ରୂପେ ବିଚାର କରାଯାଏ ନାହିଁ । 

୫- ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ସଂସ୍ଥା ¬ ଗ୍ରାମ ପଂଚାୟତ ଠାରୁ ଆରଂଭ କରି 
ସଂସଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ସ୍ତରରେ ପୁରୁଷଙ୍କ ଆଧିପତ୍ୟ ରହିଛି । ଆମ ଦେଶରେ ଭାଗ୍ୟ 
ନିର୍ଧାରଣ କରୁଥିବା ରାଜନୈତିକ ଦଳ ଏବଂ ସଂଗଠନରେ ଆଂଗୁଠି ଗଣା କିଛି 
ମହିଳା ରହିଛନ୍ତି । ଯଦି କେଉଁଠି ମହିଳାମାନେ (ଶ୍ରୀମାଓ ବଂଦରନାୟକେ, ଇନ୍ଦିରା 
ଗାଂଧୀ, ବେନଜିର ଭୁଟ୍ୋ, ଖାଲିଦା ଜିଆ) ମହତୃପୂର୍ଣ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାର 


୧୭ 
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କାରଣ ହେଲା ଅନ୍ତତଃ ଆରମ୍ଭ ବେଳେ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ପୁରୁଷଙ୍କ ସହିତ 
ତାଙ୍କର ସଂବନ୍ଧ ସେ ତାଙ୍କର ପତି କିମ୍ବା ପିତା ହୋଇଥାଇପାରନ୍ତି । ସେମାନେ 
କ୍ଷମତାର ଗଦି ସମ୍ଭାଳି ମଧ୍ୟ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଧାରିତ ନିୟମ ଏବଂ ଢାଂଚା 
ଭିତରେ ରହି କାମ କରନ୍ତି। କ୍ଷମତାର ସର୍ବୌ୍ଟ ସ୍ତରରେ ପହଁଚିଥିବା ଏଭଳି କେତେଜଣ 
ମହିଳାଂକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଯେବେ ସଂସଦରେ ମହିଳାଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିର ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ଦୁଇ- 
ତିନୋଟି ଦେଶକୁ ଛାଡି ଅଧିକାଂଶ ଦେଶରେ ମହିଳାଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧିତ୍ଵ ଦଶ ପ୍ରତିଶତ 
ଭିତରେ ସୀମିତ ରହିଛି । 

ଜନସଂଚାର ମାଧ୍ୟମ- ବର୍ଗ ଏବଂ ଲିଂଗ ସଂବଧିତ ବିଚାରକୁ ପ୍ରସାରିତ କରିବା 
ପାଇଁ ଉଚ୍ଚଜାତି ଏବଂ ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗର ପୁରୁଷଙ୍କ ପାଇଁ ଜନସଂଚାର ଏକ ମଝବୁତ 
ହତିଆର ଅଟେ ¦ ଚଳଚିତ୍ର ଠାରୁ ଆରଂଭ କରି ଟେଲିଭିଜନ, ପତ୍ରିକା, ଖବରକାଗଜ, 
ରେଡିଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରେ ମହିଳାଙ୍କ ସେହି ଘସରା ଓ ବିକୃତ ଛବିକୁ ଦର୍ଶାଯାଏ । 
ଲଗାତାର ଭାବରେ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ଶବ୍ଦ / ଛବି ମାଧ୍ୟମରେ ପୁରୁଷଙ୍କ ଉଚ୍ଚ ଏବଂ 
ମହିଳାମାନଙ୍କ ନୀଚ ମାନ୍ୟତା କୁ ଦର୍ଶଉଥିବା ସନ୍ଦଶ ଦିଆଯାଉଥାଏ। ମୁଖ୍ୟତଃ ଚଳଚିତ୍ରରେ 
ମହିଳାଙ୍କ ପ୍ରତି ହେଉଥିବାର ହିଂସାର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିଛି । ଅନ୍ୟ କ୍ଷେତ୍ର ଭଳି ଗଣମାଧ୍ୟମରେ 
ମଧ୍ୟ ବୃତ୍ତିଗତ ଭାବରେ ମହିଳାଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ବହୁତ କମ ଅଟେ । ରିପୋର୍ଟ, ବିଜ୍ଞାପନ 
ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସନ୍ଦେଶ ଦେବାର ଢଂଗ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ମହିଳା ବିରୋଧୀ 
ଅଟେ ଯେଉଁଠି ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଦୁର୍ବଳ, ନୀଳ ଏବଂ ଯୌନ ବସ୍ତୁ ଭାବରେ ପ୍ରଦର୍ଶିତ 
କରାଯାଇ ଥାଏ | 

ଶିକ୍ଷଣ ସଂସ୍ଥା ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ବ୍ୟବସ୍ଥା- ଜ୍ଞାନ ପ୍ରାପ୍ରିକୁ ସଂସ୍ଥାଗତ ରୂପ ମିଳବା ଦିନଠୁ 
ପୁରୁଷମାନେହି ତା ଉପରେ ନିଜର କବ୍ରା ଜମେଇଛନ୍ତି। ଦର୍ଶନ, ଧର୍ମଶାସ, ଆଇନ, ବିଧି 
ସାହିତ୍ୟ, କଳା ତଥା ବିଜ୍ଞାନ ସବୁ ସେମାନଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରହିଛି । ଜ୍ଞାନର ପ୍ରସାରରେ 
ପୁରୁଷର ଏହି ଆଧିପତ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ମହିଳାଙ୍କ ଅନୁଭବ, ତାଙ୍କ ଯୋଗ୍ୟତା ଏବଂ ଆଂକାକ୍ଷାକୁ 
ସୀମିତ କରି ଦିଆଯାଇଛି । ଅନେକ ସଂସ୍କୃତିରେ ଏକ ନିୟୋଜିତ ଢଂଗରେ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରାଚୀନ ଧାର୍ମିକ ସାହିତ୍ୟ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ଉପରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଲଗେଇ ଦିଆଯାଇଛି । 
ଆଜି ମଧ୍ୟ ସୀମିତ ସଂଖ୍ୟକ ମହିଳା ଅଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଧାର୍ମିକ ସାହିତ୍ୟ / ସଂହିତାକୁ 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିପାରନ୍ତି । ଗର୍ଡା ଲର୍ଣର କହନ୍ତି ଯେ -” ଆମେ ଦେଖିଛୁ ଯେ କିଭଳି 
ଭାବରେ ପୁରୁଷମାନେ, ସ୍ତ୍ରୀ ଶର୍ତିର ମୁଖ୍ୟ ପ୍ରତୀକ ମାତୃତ୍ଵ ଏବଂ ପ୍ରକନନ ଦେବୀ 
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ଉପରେ ନିଜର ଆଧିପତ୍ୟ ଏବଂ ଅଧିକାର ଜାହିର କରି ତାର ରୂପକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରିଦେଇଛନ୍ତି | | ଆମେ ଏହା ମଧ୍ୟ ଜାଣିଛୁ ଯେ ପୁରୁଷ କିଭଳି ଭାବରେ ନରର 
ପ୍ରଜନନ ଅଂଗ ଏବଂ ଶକ୍ତି ସହ ଜଡ଼ିତ କିଛି ମିଛ ରୂପକ ଗଢି ନାରୀର ଅସ୍ତିତ୍ଵକୁ 
ନିହାତି ଭାବେ ପୁରୁଷ ନିର୍ଭରିତ କରି ତାରି ଆଧାର ଉପରେ ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ରର ନିର୍ମାଣ 
କରିପକାଇଲା । ଶେଷରେ ଏଇ ରୂପକ ର ଆଧାରରେ ସମାଜରେବି ପୁରୁଷର ଛବି 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବୋଲି ମାନିନିଆଗଲା । ଅନ୍ୟ ଦିଗରେ ନାରୀକୁ ଅଧା, ଅବଳା 
ପ୍ରାଣୀ ଭାବରେ ଦର୍ଶାଗଲା ଯାର କୋଅଣସି ସ୍ଵତଂତ୍ର ପରିଚୟ ନାହିଁ । ଏହି କାଛନିକ 
ରୂପକ ଗୁଡ଼ିକକୁ ଆଧାର କରାଯାଇଛି ଯାହାର କୌଣସି ପ୍ରକାରର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ 
ନାହିଁ । ଏହି କାଳ୍ପନିକ ରୂପକୁ ଆଧାର କରି ପୁରୁଷ ଦୂନିଆର ସମସ୍ତ ଜିନିଷକୁ ନିଜ 
ଢଂଗ ଓ ଦୃଷ୍ଟିରେ ପରିଭାଷିତ କଲା ! ପ୍ରତିଟି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ପ୍ରଶ୍ନର ବ୍ଯାଖ୍ଯା ଏଭଳି 
କରାଗଲା ଯେଉଁଠି ପୁରୁଷ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସୃଷ୍ଟିର କେନ୍ଦ୍ର ହୋଇପଡିଲା ।୩ 

କିଛି ନାରୀବାଦୀଙ୍କ ଅନୁସାରେ ପିତୃତାନ୍ତିକ ବିଚାରର ମୁଖ୍ୟ ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ ହେଲା 
ବିଭାଜନ, ଭେଦଭାବ, ବିରୋଧ ଏବଂ ଦ୍ଵେତ ଆଚରଣ । ସେମାନଙ୍କ ଅନୁସାର 
ପିତୃତନ୍ତ୍ର ପ୍ରକୃତି-ସଂସ୍କୃତି, ବୁବି-ଶରୀର, ସ୍ବୟଂ-ଅନ୍ୟ, ତର୍କ-ଭାବନା, ଜିଜ୍ଞାସୁ ଏବଂ 
ଜିଜ୍ଞାସାର ବସ୍ତୁ ମଧ୍ୟରେ ବିରୋଧ ସୃଷ୍ଟି କରିଥାଏ ଓ ଉଭୟ ବିରୋଧୀ ପକ୍ଷ ମଧ୍ୟରେ 
ଗୋଟିଏକୁ ଅଧିକ ଉଚ୍ଚ ଏବଂ ମୁଲ୍ୟବାନ ବୋଲି ମନେ କରାଯାଏ! ପିତୃତାନ୍ତିକ ଶିକ୍ଷା 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟ ବିଶେଷଜ୍ଞତାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥାଏ ଅର୍ଥାତ ଜ୍ଞାନ କୁ ବିଭିନ୍ନ ଟୁକଡାରେ 
ବାଂଟି ଅଲଗା ଅଲଗା ଡ଼ବାରେ ବନ୍ଦ କରି ରଖେ | | ଏଭଳି ଭାବରେ କୌଣସି ତଥ୍ୟକୁ 
ତାର ସାମଗ୍ରିକତାରେ ଦେଖିବା ଏବଂ ବୁଝିବାରେ ଅସଂଳ ରହିଥାଏ ।୪ ପୁରୁଷ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ଏବଂ ଜ୍ଞାନ ପିତୃତାନ୍ତିକ ବିଚାରଧାରା କୁ ଜନ୍ମେ ଓ ପାଳନ କରେ 1୫ 
ସିଲ୍ବିୟା ବୈଲ୍ଲୀଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଆମର ଶିକ୍ଷା ପୁରୁଷ ଏବଂ ମହିଳାଙ୍କ ଭାବିବା ଏବଂ 
ବୁଝିବା ଶୈଳୀରେ ଭିନ୍ନତା ସୃଷ୍ଠି କରେ ଯେଉଁଠି ସ୍ତୀ ଏବଂ ପୁରୁଷ ଭିନ୍ନ ଢଂଗରେ 
ବ୍ୟବହାର କରିଥାନ୍ତି, ଭିନ୍ନ ଆକାଂକ୍ଷା ରଖିଥାନ୍ତି । ଏହି ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥା ସେମାନଙ୍କୁ 
ଭେଦଭାବପୂର୍ଣ୍ଣ ପୁରୁଷତ୍ଵ ଏବଂ ନାରୀତ୍ଵର ବିଚାର ଦିଏ । 

ପ୍ରଶ୍ମ-୭) କିଛି ନାରୀବାଦୀଙ୍କ ଅନୁସାରେ ସମାଜରେ ମହିଳା ବିରୋଧୀ ହିଂସା 
ସଂସ୍ଥାଗତ ରୂପ ନେଇନେଇଛି । ଏହା କେତେ ଦୂର ଠିକ ? 

ଉତ୍ତର- ହଁ ପ୍ରାୟତଃ ଏହା ସତ । ସେମାନଙ୍କ ବିଚାର ଅନୁସାରେ ହିଂସାର 
ବିବିଧ ରୂପର ବ୍ୟବହାର ମହିଳାଙ୍କୁ ଦବାଇବା ପାଇଁ କରାଯାଏ ! ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
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କରାଯାଉଥିବା ହିଂସାକୁ ନ୍ଯାୟପୂର୍ଣ ବୋଲି ମଧ୍ୟ କୁହାଯାଏ | ପ୍ରକୃତରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ 
ବିରୋଧରେ ହେଉଥିବା ହିଂସା ଏତେ ପ୍ରସାରିତ ହେଇରହିଛି ଯେ ସିଲବିୟା ଏହି 
ପୁରୁଷ-ହିଂସାକୁ ଏକ ଢାଂଚା ମନେକରନ୍ତି | ତାଙ୍କ ଅନୁସାରେ ବାହ୍ୟ ଭାବରେ ଦେଖିଲେ 
ପୁରୁଷ-ହିଂସା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଏବଂ ଭିନ୍ନ ଜଣାପଡେ । ବାସ୍ତବରେ ଏହା ଏକ ବଡ ଢାଂଚା 
ଅଟେ । ପୁରୁଷ ମାନେ ସାଧାରଣତଃ ଏଇଭଳି ବ୍ଯବହାର ମହିଳାମାନଙ୍କ ସହ 
କରିଥାଆନ୍ତି । କିଛି ଭୟଙ୍କର ଘଟଣାକୁ ଛାଡି ଦେଲେ କୌଣସି ହିଂସ୍ରକ ମାମଲାରେ 
ସରକାର କୌଣସି ପ୍ରକାର ଦଖଲ ଦିଏ ନାହିଁ । ଏ ଭଳି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ନୀରବ ରହି 
ପରୋକ୍ଷରେ ସରକାର ଏହାକୁ କେବଳ ସମର୍ଥନ କରେ ନାହିଁ ବରଂ ତାକୁ ଠିକ ବୋଲି 
ବିଚାର କରେ | ଅନ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ମହିଳା ଆନ୍ଦୋଳନ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଥମେ ଚର୍ଚ୍ଚା ଏବଂ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ଲାଗି ଉଠାଯାଇଥିବା ପ୍ରସଂଗ ମଧ୍ୟରୁ ମହିଳା ବିରୋଧୀ ହିଂସା ଅନ୍ୟତମ ଅଟେ । 
ନାରୀବାଦୀ ଗବେଷକ ହିଂସାକୁ ଏକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ରୂପରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାୟ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିଦ୍ଵାନ ଏନେଇ ଏକମତ ଯେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ହେଉଥିବା 
ହିଂସା ସୁନିୟୋଜିତ ଏବଂ ସଂସ୍ଥାଗତ ଅଟେ । 

ମେରି ଢେଲିଙ୍କ ଅନୁସାରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଶାସକ ( କ୍ଷମତାଶାଳୀ ପୁରୁଷ)ତ ସ୍ବୟଂ 
“ ଜୀବନ” ବିରୋଧରେ ଲଡେଇର ବିଗୁଲ ବଜାଇଛନ୍ତି । ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ସ୍ପିତି ବାସ୍ତବରେ 
ଯୁଦ୍ଧର ସ୍ଥିତି ଅଟେ । ଯେଉଁଠାରେ ଯୁଦ୍ଧ ଜନିତ ପରିସ୍ଥିତିରୁ ମୁକୁଳିବା ପାଇଁ ପୁନଃ ଯୁଦ୍ଧ 
ପ୍ରସ୍ତୁତିର ସମୟକୁ ଶାନ୍ତିର ସମୟ ବୋଲି କୁହାଯାଏ | ଡେଲିଙ୍କ ଅନୁସାରେ-” ଭାରତରେ 
ବିଧବାମାନଙ୍କ ଜୀବନ୍ତ ଜାନି ଦେବା ପ୍ରଥା, ଚୀନରେ ଶିଶୁ ଅବସ୍ଥାରୁ ହିଁ ଛୁଆମାନଙ୍କ 
ପାଦକୁ ବାନ୍ଧି ରଖିବା ପ୍ରଥା, ଆଫ୍ରିକାରେ ଶୈଶବ ଅବସ୍ଥାରେ ଛୁଆମାନଙ୍କ ଯୌନାଙ୍ଗକୁ 
କାଟିଦେବା, ୟୁରୋପର ପୂର୍ନଜାଗରଣ କାଳରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ଦିଆଯାଉଥିବା 
ଡାହାଣୀର ମାନ୍ୟତା, ଆମେରିକାରେ ସ୍ତୀ ରୋଗ ବିଜ୍ଞାନ ଏବଂ ମନୋବିଜ୍ଞାନ ନାମରେ 
ମହିଳାମାନଙ୍କ ହତ୍ୟା ଆଉ କିଛି ନୂହଁ ବଂର ନାରୀ ବିରୋଧୀ ଘୃଣା ଓ ହିଂସାର 
ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ବଳିଷ୍ଠ ଉଦାହରଣ | । ମହିଳାଙ୍କ ବିରୋଧରେ ହେଉଥିବା ଘୃଣା 
ଏବଂ ହିଂସା ଦୁନିଆସାରା ବ୍ୟାପ୍ତ ।”୬ ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ସହିତ 
ହେଉଥିବା ହିଂସା ଉପରେ ବିସ୍ତୃତ ଭାବରେ ଚର୍ଚା ହେଇଛି ଏବଂ ଏ ନେଇ ଅନେକ 
ଲିଖିତ ଦସ୍ତାବିଜ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଇଛି । ହିଂସା ଓ ମହିଳାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହେଉଥିବା ଆର୍ଥିକ 
ଶୋଷଣ, ହିଂସା ଓ ଯୌନିକତା, ହିଂସା ତଥା ଜାତି ଏବଂ ବର୍ଗ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା 
ଅନ୍ତଃସଂପର୍କକୁ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଇଥିଲା! ୧୯୮୮ରେ ଭାରତରେ ମହିଳା 
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ସଂଗଠନମାନଙ୍କୁ ନେଇ ହୋଇଥିବା ସମ୍ମିଳନୀରେ ନିମ୍ନଲିଖିତ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇଥିଲା ! 


ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ହିଂସାର ସାମ୍ବା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥାଏ ଯେମିତିକି 
ବଳାକ୍ରାର, ଯୌନ ଅତ୍ୟାଚାର, ଗର୍ଭସ୍ଥ ଶିଶୁର ହତ୍ୟା, ଡାହାଣୀ ନାମରେ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ 
ହତ୍ଯା, ସତୀ, ଯୌତୁକ ହତ୍ଯା, ସ୍ତୀ ସହିତ ମାରପିଟ ଆଦି । ଏହି ସବୁ ହିଂସା 
ମହିଳମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଡର, ଅସୁରକ୍ଷାର ଭାବନା ସୃଷ୍ଟି କରେ । ଯାଫଳରେ ସେ 
ଘରର ଚାରିକୋଣରେ ରହିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୁଏ । ସେଠାରେ ଆର୍ଥିକ ଶୋଷଣ ଓ 
ସାମାଜିକ ଦମନର ଶିକାର ହୁଏ | ଘର,ସମାଜ ଏବଂ ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା କରାଯାଉଥିବା 
ହିଂସାର ବିରୋଧରେ କରୁଥିବା ସଂଘର୍ଷରେ ଆମେ ଏହା ବିଚାର କରୁଁ ଯେ ସରକାର 
ଏହି ହିଂସାର ଏକ ବଡ ସ୍ତୋତ ଅଟନ୍ତି । ପରିବାର, କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ର ଆଦି ଅଂଚଳରେ 
ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମହିଳାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ହେଉଥିବା ହିଂସାର ସହାୟତାକାରୀ ନିଜେ 
ସରକାର | ଏହି କାରଣ ଯୋଗୁଁ ଘର ଭିତରେ ଏବଂ ବାହାରେ ନାରୀ ପ୍ରତି ହେଉଥିବା 
ଅନ୍ୟାୟ ଉପରେ ନାରୀ ଅନ୍ଦୋଳନ ଗୁଡ଼ିକ ଧ୍ୟାନ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ କରିବା ଉଚିତ ।୭ 

ପ୍ରଶ୍ନଂ୮) କଣ ଆମେ କହିପାରିବା କି ଏହି ସଂସ୍କାଗୁଡିକ ପୁରୁଷ ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ 
ଥିବା ହେତୁ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ସିଧା ସଳଖ ଫାଇଦା ହୁଏ ? 

ଉତ୍ତର- ସାଧାରଣତଃ ଏହା ସତ | ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ କେବଳ ଉଚ୍ଚ ମାନ୍ୟତା ଏବଂ 
ଗର୍ବ କରିବାର ଫାଇଦା ମିଳେ ତା ନୂହ ଆର୍ଥିକ ଏବଂ ଭୌତିକ ଲାଭ ମଧ୍ୟ ହୁଏ । 
ଏହି କାରଣ ଯୋଗୁଁ ସିଲବିୟା ବୈଲ୍ଲୀ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ଶୋଷକ ଏବଂ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ 
ଉତ୍ପାଦକ ବର୍ଗର ମାନ୍ୟତା ଦିଅନ୍ତି । ପିତୂତନ୍ତ୍ର ଏବଂ ପୁଂଜିବାଦ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା 
ସଂପର୍କର ନିବିଡତା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିବା ନାରୀବାଦୀ ବିଦ୍ଵାନ ହାୟଡୀ ହାର୍ଟମନ 
କହନ୍ତି-ଂଯେଉଁ ଭୌତିକ ଭିରି ଉପରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ତିଷ୍ଠି ରହିଛି ମୂଳତଃ ଏହା ମହିଳାମାନଙ୍କ 
ଶ୍ରମ ଶକ୍ତି ଉପରେ ପୁରୁଷଙ୍କ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଅଟେ | ପୁରୁଷ ଏହି ନିୟନ୍ତ୍ରଣକୁ ଜାରୀ ରଖିବା 
ପାଇଁ ମହିଳମାନଙ୍କୁ ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ ଉତ୍ପାଦନର ସାଧନରୁ ଅଲଗା କରେ ଓ ମହିଳାମାନଙ୍କ 
ଯୌନିକତା ଉପରେ ବନ୍ଧନ ଲଗାଏ ! ବିଷମ ଲିଙ୍ଗ ( ନର- ନାରୀ) ମଧ୍ୟରେ ଯୌନ 
ସଂପର୍କ ଅଧାରିତ ଏକ-ବିବାହୀ ପ୍ରଥା ବେଶି ପ୍ରାଚୀନ ନୁହେଁ । ଏହି ପ୍ରଭାବକାରୀ ପ୍ରଥା 
ମାଧ୍ୟମରେ ପୁରୁଷ ସ୍ତୀର ଶ୍ରମ ଏବଂ ଯୌନ ଉଭୟ ଉପରେ କବ୍ଧା କରି ରଖିବାରେ 
ସକ୍ଷମ ହୁଏ ! ମହିଳାଟିଏ ପୁରୁଷକୁ ତାର ବ୍ଯକ୍ରିଗତ ସେବା ଓ ଯୌନ ସେବା 
ଯୋଗାଇବା ସହିତ ତାର ସନ୍ତାନ ମଧ୍ୟ ପାଳନ କରିଥାଏ । ମହିଳାଙ୍କ ପରିଶ୍ରମ ଯୋଗୁଁ 
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ପୁରୁଷମାନେ ଘର ଏବଂ ବାହରର ଅନେକ ଅରୁଚିକର କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରୁ ବର୍ରି ଯାଆନ୍ତି । 
ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଆଧାର ଏହା ନୁହେଁ ଯେ କେବଳ ପରିବାର ନାମକ ସଂସ୍ଥା ଜରିଆରେ 
ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ ହେଉ ବଂର ସେସବୁ ସାମାଜିକ ଢାଞ୍ଚା ଯାର ସହାୟତାରେ ପୁରୁଷ 
ମହିଳାଙ୍କ ଶ୍ରମ ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିଥାଏ ୮ 
ପ୍ରଶ୍ମଂ୯) ପିତୂୃତାନ୍ତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ମହିଳାମାନେ କଣ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପରେ 
ଶକ୍ତିହୀନ ଅଟନ୍ତି ? 
ଉତ୍ତର“ ଯଦିଓ ସାଧାରଣତଃ ପିତୃତାନ୍ତିକ ସମାଜରେ ସମସ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ସଂସ୍ଥାରେ 
ପୁରୁଷମାନେ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ହୁଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଏହାର ଅର୍ଥ ଏହା ନୁହେଁ ଯେ ମହିଳମାନଙ୍କ 
ଶକ୍ତି, ଅଧିକାର, ପ୍ରଭାବ କିମ୍ବା ସମ୍ଚଦ ଏକଦମ ନଥାଏ । ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ଅସମାନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା କିଛି ଶୋଷିତ ଲୋକଙ୍କ ଅଂଶିଦାରୀ / ସମର୍ଥନ ବିନା ଚାଲି ପାରେ ନାହିଁ । 
ସେଇମାନେ ଯେଉଁମାନେ ତାର ଲାଭ ଉଠାନ୍ତି । ଏହା ପିତୃତାନ୍ତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଲାଗି 
ମଧ୍ୟ ସତ । ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବି କିଛି ମହିଳା ମହାରାଣୀ / ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରପତି 
ପଦ ପାଇବା ସହିତ କ୍ଷମତାର ଲାଭ ଉଠାଇଛନ୍ତି । ଏସବୁ ସନ୍ତ୍ଵେ ଏ ସତ୍ୟ ବଦଳିବ 
ନାହିଁଯେ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଟି ପୁରୁଷ ପ୍ରଭୁତ୍ଵର । ମହିଳାମାନଙ୍କୁ କିଛି ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବରଦାସ୍ତ 
କରାଯାଇପାରେ | କିଛି ଛୋଟ ଫାଇଦା ଦେଇ ନିଜର ବଡ ଫାଇଦା ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଇପାରେ । ଏକ ଉଦାହରଣ ଜରିଆରେ ଏହାକୁ ଭଲଭାବରେ ବୁଝାଯାଇପାରେ । 
ପୁଂଜିବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କ ଭୂମିକା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଅଟେ । କିଛି ସୀମା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଶ୍ରମିକ ମାନେ ପ୍ରବନ୍ଧନର ଅଂଶିଦାରବି ହୁଅନ୍ତି କିନ୍ତୁ ମାଲିକ ହୋଇପାରନ୍ତି ନାହିଁ। ଗର୍ଡା 
ଲର୍ଣ୍ଣର କୁହନ୍ତି ଯେ ମହିଳା ଏବଂ ପୁରୁଷମାନେ ଗୋଟିଏ ରଙ୍ଗମଂଚରେ ରହି ନିଜ 
ନିଜର ସମାନ୍ତରାଳ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ସଂପୂର୍ଣ ନାଟକରେ ଜଣଙ୍କ ବିନା ଅନ୍ୟ 
ଜଣେ ଅସଂପୂର୍ଣ । କେହି ମଧ୍ଯ ବ୍ୟର୍ଥ କିତ୍ବା ମହତ୍ତହୀନ ନୁହେଁ । ଏହି ରଙ୍ଗମଂଚର 
ପରିକଳ୍ପନା, ପ୍ରସତୁତି ଏବଂ ରୂପରେଖ ପୁରୁଷଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ତିଆରି ହୋଇଛି । ପୁରୁଷଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ନାଟକଟି ଲିଖିତ ଓ ନିର୍ଦ୍ଦେଶିତ ତଥା ଘଟଣାର ବ୍ୟଯାଖ୍ୟାବି ତାଂକ ହାତରେ । 
ସେଥିପାଇଁ ସେମାନେ ନିଜକୁ ସବୁଠୁ ବଢିଆ ଓ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଏବଂ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ 
ସହାୟକ ଭୂମିକା ଦେଇଛନ୍ତି ! ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ କହିଲେ ସମସ୍ୟାଟି ଏଇଆ ନୂହଁ ଯେ 
ମହିଳାମାନେ କିଏ ଏବଂ କଣ କରନ୍ତି ବଂର ତାଙ୍କର କଣ ମହନ୍ତ ରହିଛି ଏବଂ ସେ 
ମହତ୍ତ୍ବ କଣ ଓ କେତେ ସେ ନିଷ୍ପର୍ରି ନେବାର ଅଧିକାର କାହା ପାଖରେ ରହିଛି ? 
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ଏମିତି ନୁହେଁ ଯେ ପିତୃତନ୍ତ ରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ କୌଣସି କ୍ଷମତା ଓ ସମ୍ମାନ ନାହିଁ । 
ସମସ୍ୟାଟି ସମଗ୍ରିକ ରୂପେ ଢାଂଚା ସହ ଜଡ଼ିତ ଯାହା ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ । 


ପ୍ରଶ୍ନ ୧୦) ମହିଳାମାନେ ମଧ୍ୟ ପୁରୁଷତନ୍ତ୍ରର ସହଯୋଗ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ସହାୟତା ବିନା ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଚାଲିପାରିବ ନାହିଁ। ତଥାବି ସେମାନେ କାହିଁକି ଏହା କରନ୍ତି ? 


ଉତ୍ତର ଏହା ପଛରେ ଅନେକ ଜଟିଳ କାରଣ ରହିଛି ଯା ଭିତରୁ କିଛି କାରଣ 
ଗୁଡିକ ସହିତ ଆମେ ପୂର୍ବରୁ ପରିଚିତ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ ଦେଶୀ 
ସୈନିକ, ପୁଲିସ, ଫଉଜ, ସରକାରୀ ଅଧିକାରୀଙ୍କ ସହାୟତା ବିନା ଆଂଗୁଠି ଗଣା 
ଇଂରେଜମାନେ କେବେ ମଧ୍ୟ ଏତେ ବଡ଼ ବଡ଼ ଦେଶ, ଉପମହାଦ୍ଵୀପ ଉପରେ 
ରାଜୁତି କରିପାରିନଥାଆନ୍ତେ ! କ୍ରୀତଦାସଙ୍କ ସକ୍ରିୟ ସହଯୋଗ ବିନା କ୍ରୀତଦାସ ପ୍ରଥା 
ଏତେ ଲମ୍ବା ସମୟ ଧରି ଚାଲିପାରିନଥାଆନ୍ତା । ଏହା ମହିଳାମାନଙ୍କ ଠାରେ ମଧ୍ୟ 
ଲାଗୁ ହୁଏ । ସେମାନେ ନିଜେ ମଧ୍ୟ ଏହି ବ୍ୟବସ୍ଥାର ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ ଅଂଶିଦାର ଅଟନ୍ତି ¦ 
ଯେଉଁମାନେ ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥାର ମୁଲ୍ୟବୋଧକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛନ୍ତି ପୁରୁଷତାନ୍ତିକ 
ବିଚାରକୁ ସେମାନେ ନିଜର କରିନେଇଛନ୍ତି | ଯେମିତିକି ଆମେ ପ୍ରଥମରୁ କହିଛୁ ଏହି 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସେମାନେ କିଛି ଲାଭ ଉଠାଇଥଆନ୍ତି । ଏହାଛଡା ସଂପର୍କ / ସଂବନ୍ଧ ର 
ଏଭଳି ଜଟିଳ ଜାଲ ଅଛି ଯାଭିତରେ ଛନ୍ଦିହେଇ ସେମାନେ ସକ୍ରିୟ ସହଯୋଗ 
ଦେଇଚାଲନ୍ତି । । ଗର୍ଡା ଲର୍ଣ୍ଣରଙ୍କ ଅନୁସାରେ ନାରୀମାନଙ୍କ ସହଯୋଗ ଅନେକ ଉପାୟରେ 
ହାସିଲ କରାଯାଇପାରେ । ଯେମିତିକି ଶୈଶବ ଅବସ୍ଥାରୁହି ସେମାନଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ଏକ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବିଚାର ଭର୍ରି କରିଦେବା, ଶିକ୍ଷାର ଅଭାବ, ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଇତିହାସ 
ସଂପର୍କରେ ଅନଭିଜ୍ଞ ରଖିବା, ଯୌନ ଗତିବିଧିର ଆଧାରରେ ଇଜତଦାର ଏବଂ 
ପତିତ ଚରିତ୍ରହୀନ ର ପରିଭାଷା ତିଆରି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଭାଜନ ସୃଷ୍ଟି, 
ଛୋଟ-ଛୋଟ ବାରଣ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଜବରଦସ୍ତି କରିବା, ଆଥିକ- ରାଜନୈତିକ 
ଶକ୍ତିରୁ ଦୂରେଇ ରଖିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏବଂ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ସର୍ଭ ସବୁ ପାଳନ କରୁଥିବା 
ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ବିଶେଷ ସୁବିଧା ଦେବା ଆଦି ଏହାର ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ଅଟେ । ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଏହି 
ରୂପକୁ “ ପିଦୃତ୍ଵର ଚାପ” କୁହାଯାଏ ! ଅର୍ଥାତ ପିତାଙ୍କ ପ୍ରେମ ଏବଂ ଆତଂକର ଏକ 
ମିଷ୍ପିତ ସ୍ଵରୂପ । ଯେତେବେଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମହିଳାମାନେ ପୁରୁଷଙ୍କ ସଂରକ୍ଷଣରେ ରହନ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ସେଇ ବର୍ଗର ପୁରୁଷଙ୍କ ଭଳି କିଛି ସୁବିଧା ମିଳେ ! ନିମ୍ନ ଆର୍ଥିକ ଶ୍ରେଣୀ 
ଓ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ଓ ଦଳିତ ସମୁଦାୟର ମହିଳାମାନଙ୍କୁ 


୨୩ 
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ଛାଡି ଦେଲେ ଅନ୍ୟ ବର୍ଗର ମହିଳାମାନେ ସଂପୂର୍ଣ ଭାବେ ବୁଝାମଣା କରି 
ବଞ୍ଚିରହନ୍ତି । ତା ହେଲା ତୁମର ଯୌନ, ଆର୍ଥିକ, ରାଜନୈତିକ ଏବଂ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଦାସତ୍ସ ବଦଳରେ ତୁମେ ତୁମଠୁ ନିମ୍ନ ଜାତି ଓ ଆର୍ଥିକ ବର୍ଗର ସ୍ତୀ/ ପୁରୁଷ ଶୋଷଣର 
ଅଂଶିଦାର ହୋଇପାରିବ ତଥା ନିଜ ବର୍ଗର ପୁରୁଷଂକ କ୍ଷମତାରେ କିଛିଟା 
ଅଂଶୀଦାରୀ ପାଇପାରିବ ୯ ନିଜର ଏହି ବିଶେଷ କ୍ଷମତାକୁ ଜାରି ରଖିବା ପାଇଁ 
ଏଇ ବର୍ଗର ମହିଳାମାନେ ଅନ୍ୟ ମହିଳାଙ୍କ ନିଜର ବଳୀର ବୋଦା କରିବାକୁ ପଛାନ୍ତି 
ନାହିଁ । ସତେ ଯେମତି ଅନ୍ୟ ଜାତି ଓ ବର୍ଗର ମହିଳା ମାନେ ତାଂକର ମୂଳଚାଲର 
ଚିଜ | ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ କଥା ହେଲା ଯେ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ମହିଳାମାନେ ସଂପୂର୍ଣ ରୂପରେ 
ଦେଖିବା ଉଚିତ ଏବଂ ମହିଳାମାନଙ୍କ ଏଭଳି ବ୍ୟବହାରର କାରଣ ଖୋଜିବା ଉଚିତ । 
ଏହା ମଧ୍ୟ ଅନେକ ସମୟରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ମହିଳାମାନେ ପୁଅମାନଙ୍କୁ ମୁଣ୍ଡ 
ଉପରେ ଚଢାନ୍ତି ଏବଂ ଝିଅର ଶିକ୍ଷା ଏବଂ ସ୍ବାଧୀନତା ଉପରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ଲଗାନ୍ତି 
ଏବଂ ବୋହୁମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର କରନ୍ତି । ଏଥି ଲାଗି ମହିଳାଂକୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ତଃ 
ଦାୟୀ କରାଯାଇନପାରେ | ସମାଜରେ ଥିବା ତାକତର ତରାଜୁରେ ମହିଳା ଓ 
ପୁରୁଷଂକ ଅସଲ କ୍ଷମତ ! ସ୍ପତିକୁ ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖି ବିଶ୍ଳେଷଣ କରିବା ଉଚିତ । ଏ ନେଇ 
ଜଣେ ଗ୍ରାମୀଣ ମହିଳା ସଠିକରେ କହିଥିଲେ ଯେ- ” ତାଙ୍କ ପରିବାରରେ ପୁରୁଷମାନେ 
ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ପରି ଅଟନ୍ତି ଯାହାଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ଆଲୋକ ରହିଛି । ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସମ୍ପଦ, 
ଉତ୍ପାଦନ ଏବଂ ଯାତାୟାତ ଓ ପ୍ରତିଟି ପ୍ରସଂଗରେ ନିର୍ଣୟ ନେବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ରହିଛି । 
ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଉପଗ୍ରହ ଭଳି ଅଟନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ନିଜସ୍ଵ କୌଣସି ଆଲୋକ ନାହିଁ । 
ସେମାନେ ସେତେବେଳେ ଆଲୋକିତ ହୁଅନ୍ତି ଯେତେବେଳେ ସୂର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଆସନ୍ତି । ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଧିକରୁ ଅଧିକ ସୂର୍ଯ୍ୟାଲୋକ ପାଇବା ପାଇଁ 
ଏକ ପ୍ରକାର ପ୍ରତିଯୋଗୀତା ଲାଗି ରହେ । ସୂର୍ଯ୍ୟର କିରଣ ବିନା ସେମାନଙ୍କ ନିଜସ୍ବ 
କୌଣସି ଜୀବନ ନାହିଁ ।” 

ପ୍ରଶ୍ନ: ୧୧) ପିତୃତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସବୁ ପୁରୁଷଙ୍କ ପୁରୁଷ ହେବାର ଲାଭ 
ମିଳେ କି ? 

ଉତ୍ତର- ଏହାର ଉତ୍ତର ହଁ ବି ଅଟେ ଏବଂ ନାଁ ବି । ହଁ ଏଥିପାଇଁ ଯେ ପୁରୁଷ 
ଚାହୁଁ ବା ନ ଚାହୁଁ ପୁରୁଷ ହେବା ଯୋଗୁଁ ତାକୁ ଅନେକ ସୁବିଧା ମିଳେ । ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀର 
ପୁରୁଷ ଯାହାଙ୍କର ବୂର୍ବୁଆ ଶ୍ରେଣୀର ପୁରୁଷଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ କୌଣସି ଶକ୍ତି ନଥାଏ ସେମାନେ 
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ମଧ୍ୟ ନିଜ ବର୍ଗର ସ୍ତୀ ମାନଙ୍କ ଉପରେ ଚାପ ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆର ଅଧିକାଂଶ 
ଦେଶରେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ଯାତାୟତର ସ୍ଵାଧୀନତା ରହିଛି । ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଭୋଜନ ଭଳି 
ନ୍ୟନତମ ସୁବିଧା ପାଇବାର ଅଧିକାର ରହିଛି । ଆମେ ପୂର୍ବରୁ କହିଛୁ ଯେ ସାମାଜିକ 
ଧାର୍ମିକ ଆଇନ ଏବଂ ସାଂସ୍କୃତିକ ପରମ୍ପରା ଆଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ 
ବେଶି ଅଧିକାର ଦିଆଯାଏ । ଅନ୍ଯ ଏକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ଦେଖିଲେ ଜଣାପଡେ 
ପିତୃତନ୍୍ରରେ ମଧ୍ୟ ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ପାରଅଚରିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡେ । ମହିଳାମାନଙ୍କ 
ଭଳି ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଚିରାଚରିତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପଡେ । ସେ ଇଛା କରୁ ବା ନକରୁ 
ତାଙ୍କ ଠାରୁ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବ୍ୟବହାରର ଆଶା କରାଯାଏ । ସେମାନଙ୍କୁ କିଛି ସାମାଜିକ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟ କର୍ରବ୍ୟ ନିର୍ବାହ କରିବାକୁ ପଡେ । ଯେଉଁ ପୁରୁଷ କୋମଳ ହୃଦୟ ସଂପନ୍ନ ଏବଂ 
ଆକ୍ରାମକ ନୁହଁନ୍ତି ତାଙ୍କର ଉପହାସ କରାଯାଏ । ମୁଁ ଏଭଳି ଜଣେ ପୁରୁଷଙ୍କୁ ଜାଣେ 
ଯିଏ କଥକ ନୃତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା କରନ୍ତି ଏବଂ ସିଲେଇ ତାଙ୍କର ସଉକ ଅଟେ ।{ ଏହି ସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ମହିଳାମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅଟେ ଏବଂ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ଏହା ଶୋଭା ପାଏ ନାହିଁ । ଏଥିଯୋଗୁଁ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତି ପ୍ରତି ସବୁ ବେଳେ ଉପହାସ କରାଯାଏ ! ପ୍ରକୃତରେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ 
ହାତରେ ମଧ୍ୟ ଚୟନର ଅଧିକାର ନାହିଁ । ମୁଖ୍ୟ ଧାରା ଠାରୁ ବାହାରକୁ ସେମାନେ 
ଯାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ସେମାନେ ଘର ସଂଭାଳିବାର ଏବଂ ରକ୍ଷା କରିବାର ଦାୟ୍ଚିତ୍ବ 
ଠାରୁ ପଲାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି ଜଣେ ଶିକ୍ଷିତ ପୁରୁଷ କହିବ ଯେ ସେ ଚାକିରୀ 
କରେ ନାହିଁ, ଘର ସଂଭାଳେ ତେବେ ଲୋକେ ତାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବେ ନାହିଁ । ବିଶ୍ଵାସ 
ହେବା ପରେ ତାକୁ ତିରସ୍କାର ନଜରରେ ଦେଖିବେ । ତାକୁ କୁହାଯିବ ଏହା ମହିଳାଙ୍କ 
କାର୍ଯ୍ୟ, ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ଏହା ଶୋଭା ପାଇବ ନାହିଁ । ତଥାପି ଏଇ ତାସ୍ଛଳ୍ୟଜନିତ 
ଅପମାନକୁ ମହିଳାମାନେ ଭୋଗି ଆସୁଥିବା ଅମାନବୀୟ ଏବଂ ଅପଦସ୍ତ ଜୀବନ ସହ 
ତୁଳନା କରାଯାଇନପାରେ | ତାର ଦୂଇଟି ମୂଖ୍ୟ କାରଣ ରହିଛି । ୧ ) ପୁରୁଷ କେବେବୈ 
ସେଇ ରୂପରେ ଘରେଲୁ ଜୀବନର ଅନୁଭବ କରିପାରେନାହିଁ ଯେମିତିକି ଜଣେ ନାରୀ 
କରିଥାଏ । ୨) ପରୁଷ ସହ ନା ଭେଦଭାବ ହୁଏ ନା ସବୁଦିନ ଲାଗି ସେ ଅନୁଗତ 
ହେଇରହେ | 

ପ୍ରଶ୍ନ : ୧୨) କେରଳର ଥିବା ନାୟର ଜାତି ଭଳି ମାତୃତାନ୍ତିକ ସମାଜ ବାବଦରେ 
କଣ କହିବେ ? 

ଉତ୍ତର: ବାସ୍ତବରେ ଇତିହାସରେ କେବେବି କୋଉଠିବି ମାତୃତାନ୍ତିକ ସମାଜର 
ନଜିର ମିଳେନାହିଁ । ପ୍ରାୟ ଲୋକ ମତୁବଂଶାତ୍ସକ ବା ମାତୃସ୍ଥାନକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ମାତୃତାନ୍ତିକ 
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ମାନିନେବାର ଭୁଲ କରିବସନ୍ତି । କେରଳର ନାୟର ଜାତିରେବି ମାତୃବଂଶାତ୍ସକ/ 
ମାତୃସ୍ଥାନକ ସମାଜ ଥିଲା | ଏଇ ଶବ୍ଦାବଳୀ ଭିତରେ ଥିବା ପାର୍ଥ୍ୟକକୁ ବୁଝିବା ଜରୁରୀ ! 
ମାତୃବଂଶାତ୍ସକ ପରିବାରରେ ବଂଶ ମାଆର ନାମରେ ଚାଲେ ! ସଂପରଭିବି ମାଆଠୁ ଝିଅ 
ପାଖକୁ ହସ୍ତାନ୍ତରିତ ହୁଏ | ମାତୃସ୍ଥାନକ ପରିବାରରେ ବିବାହ ପରେ ପତି ନିଜର ପତ୍ନି 
ଘରେ ଯାଇ ରୁହେ | ପତ୍ନି ନିଜର ଘର ଛାଡ଼ିଯାଏନାହିଁ । ଯଦିଓ ଏଇଭଳି ପରିବାର 
ଗୁଡ଼ିକରେ ମହିଳାର ସ୍କଥିତି ବେଶ ଭଲ କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ମାତୃତାନ୍ତିକ ସମାଜ 
କୁହାଯାଇନପାରେ | ମାତୃତାନ୍ତିକ ସମାଜରେ ନାରୀ ସଂପୂର୍ଣ ରୁପେ କ୍ଷମତାଶାଳୀ 
ସ୍ଥିତିରେ ରହିବ ଅର୍ଥ ଶାସନର ତାକତ, ଧାର୍ମିକ ସଂସ୍ଥା, ଆର୍ଥିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ଉତ୍ପାଦନ, 
ବେପାର ସବୁକିଛିର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ତା ହାତରେ ରହିବ | ମାତୃବଂଶାତ୍ସକ ସମାଜରେ ଯଦିଓ 
ସଂପରି ଝିଅକୁ ମିଳେ କିନ୍ତୁ ତା ଉପରେ ଭାଇ ଓ ମାମୁଁ ମାନଂକ ନିୟନ୍ତଣ ରହିଥାଏ | 
ସେଇଭଳି ସମାଜରେ ନାରୀ ସଂପତ୍ତିର ମାଲିକ ନୂହ ବଂର ସଂରକ୍ଷକ । ସେମାନଂକୁ 
ସେସବୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳେନାହିଁ ଯାହା ଅନ୍ୟସବୁ ସମାଜରେ ପୁରୁଷଂକୁ ମିଳିଥାଏ ¦ 
କିନ୍ତୁ ଏକଥା ସ୍ଵୀକାର୍ଯ୍ୟ ଯେ ଏଇଭଳି ସମାଜରେ ନାରୀର ସ୍ପତି ଅନ୍ୟସବୁ ସମାଜଠୁ 
ବେଶ ଉନ୍ମତ୍ତ । 

କେରଳର ନାୟର ଜାତି ତଥା ଉତ୍ତରପୂର୍ବ ର ଖାସି ଓ ଜୋନ୍ତିଆ ଜନଜାତିରେ 
ପ୍ରଚଳିତ ମାତୃସବଂଶାତ୍ସକ / ମାତୃସ୍ଥାନକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ମଧ୍ୟ ତା ଚାରିପାଖେ ପ୍ରଚଳିତ 
ପିତୃତାନ୍ତିକ ବିଚାରର ଚାପରେ ଦୁର୍ବଳ ହେଇ ଧିରେଧିରେ ନଷ୍ଟ ହେବାକୁ ବସିଲାଣି । 
ଅଇନଗତ ସମାନତା ର ଦାବୀ କାରଣ ରୁ ବିଭିନ୍ନ ଜାତିରେ ଥିବା ଭିନ୍ନତା / ଅନନ୍ୟତା 
ଓ ପ୍ରଥାସବୁ ଭାଂଗିଯାଉଛି । ତାସନ୍ତ୍ଵେ ଏଇକିଛି ସମାଜର ଉପସ୍ଥିତି ଏକଥା ପ୍ରମାଣିତ 
କରେ ଯେ ପରିବାର, ଉତ୍ତରାଧିକାର, ଘର, ଶ୍ରମ ଆଦି ର ବନ୍ଦୋବସ୍ତ କୁ ନେଇ 
ଅନ୍ୟରକମର ଓ ଅପେକ୍ଷାକୃତ ଭଲ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସଂଭବ ¦ କୌଣସି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଜଡ଼ ବା 
ଅପରିବର୍ରନୀୟ ନୂହ ! ଏସବୁ ମଣିଷର ନିର୍ମାଣ ଓ ଏହା ଶାସ୍ଵତ ନୂହ | 

ପ୍ରଶ୍ନ : ୧୩) ପିତୃତନ୍ତ୍ର ବିଗତ ଶହେ ବର୍ଷ ଭିତରେ ଅଧିକ ମଜବୂତ ହେଇଛି ନା 
ଦୁର୍ବଳ ହେଇଛି ? 

ଉତ୍ତର: ଏଇ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ହଁ ନାହିଁରେ ଦେବା ସଂଭବ ନୂହ | ଏଇ ପ୍ରସଂଗ 
ବେଶ ଜଟିଳ ଓ ସବୁ ସମାଜ ଏବଂ ସମୁଦାୟ / ଜାତି ଲାଗି ଏକା କଥା କୁହାଯାଇନପାରେ | 
କେତୋଟି ଦିଗରୁ ଦେଖିଲେ ନାରୀମାନେ ଆଗ ଅପେକ୍ଷା ବେଶୀ ଅଧିକାର ପାଇଛନ୍ତି 
(ଭୋଟ ଓ ଉତ୍ତାରିଧିକାର ଆଦି), ଅଧିକ ଅବସର ପାଉଛନ୍ତି ( ଶିକ୍ଷା, ପ୍ରଶିକ୍ଷଣ, 
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ଚାକିରୀ, ଘରୁ ବାହରକୁ ଯିବାର), କିଛିଟା ରାଜନୈତିକ ନିର୍ୟର ଅଧିକାରବି ହାସଲ 
କରିପାରିଛନ୍ତି | ନାରୀ ଉପରେ ହେଉଥିବା ଦମନ ବିରୋଧରେ ଚେତନା ଆସିଛି ଓ 
ତାକୁ ମୁକାବିଲା କରିବାର ବୁଝାମଣାବି ବଢିଛି । ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାପାଇଁ ଖୋଦ୍‌ 
ନାରୀମାନେ ସଂଗଠିତ ହେଇଛନ୍ତି | ଆଉକିଛି ଦିଗରୁ ଦେଖିଲେ ନାରାର ସ୍ଥିତି ପୂର୍ବପେକ୍ଷା 
ଅଧିକ ଖରାପ ହେଇଛି । ତା ବିରୋଧରେ ହିଂସାର ସଂଖ୍ୟା ବଢିଛି । ଗଣମାଧ୍ୟମ 
ଗୁଡ଼ିକରେ ସେ ବସ୍ତୁ ରୂପେ ପରସା ହେଉଛି । ତାର ଯୌନିକତାର ବ୍ୟବସାୟୀକରଣ 
ତୀବ୍ର ଗତିରେ ବୃଦ୍ଧିପାଇଛି । ଯେଉଁ ଜାତି ଓ ସମୁଦାୟରେ ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା ନଥିଲା 
ସେଠି ସେ ପ୍ରଥା ବିସ୍ତରୁଛି | ଯେଉଁ ସମୁଦାୟରେ ଝିଅଂକ ପ୍ରତି ବୈର ନଥିଲା ସେଠି 
ସେମାନଂକ ପ୍ରତି ଅସହିଂଷ୍କତା ବଢୁଟି । ତାଂକୁ ଶୈଷବସ୍କାରୁ ଏପରିକି ଭୃଣ ଅବସ୍ଥାରୁ 
ମାରିଦିଆଯାଉଛି । କିଛି ନାରୀବାଦୀଂକ ମତରେ ବିକାଶ ତଥା ଆଧୁନିକୀକରଣର 
ପୁରା ପରିଯୋଜନା ପିତୃତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଗୋଟେ ନମୁନା | ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ସେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ହେଉକି ସମାଜବାଦୀ ଅବା ପୁଂଜିବାଦୀ ସଭିଏଁ ସ୍ତୀବିରୋଧୀ | କୃଷି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ସରକାର ଓ ଉନ୍ନୟନ ସଂସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକ ପୁରୁଷଂକୁ ହିଁ ଅଧିକ କୌଶଳ ଓ 
ପ୍ରଯୁକ୍ତିଗତ ବିଦ୍ୟା / ସୁଚନା ଦେଲା, ରଣ ଓ ବଜାରର ସୁବିଧା ଦେଲା, ସହକାରୀ 
ସମିତିର ସଦସ୍ୟତା ଦେଲା | ତାର ପରିଣତି ରେ ସଂସାଧନ ଓ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ଶକ୍ତି ଉପରେ 
ତାର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବି ସେ ଅନୁପାତରେ ବଢିଲା ! ନାରୀ ଆଜିବି ଖେତବାଡ଼ିର ଅଧିକାଂଶ 
ବୋଝ ଉଠଉଛି ଅଥଚ ସଂସାଧନ ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ ନିର୍ଣ୍ଣୟର କ୍ଷମତା ତାର ଖୁବ୍‌ 
କମ | ଭାରତରେ ୧୯ ୨୧ ପରଠୁ ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଅନୁପାତ ନାରୀଂକ ବିରୋଧରେ 
ଯିବାରେ ଲାଗିଛି | ୧୯ ୨୧ ରେ ପ୍ରତି ହଜାରେ ପୁରୁଷରେ ୯ ୭୫ ଥିଲେ ମହିଳା | 
୧୯୯ ୧ରେ ମହିଳାଂକ ସଂଖ୍ୟା ପ୍ରତି ହଜାରେ ପୁରୁଷରେ ପହଁଚିଲା ୯ ୨୯କୁ | 
ବ୍ୟବସାୟର ଜଗତୀକରଣ ଓ ଅନ୍ତରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଫୁଂଜି ର ବୃଦ୍ଧି ଯୋଗୁଁ ଶ୍ରମ ଶକ୍ତି ରେ 
ମହିଳାଂକ ଭୂମିକା ବେଶ ବଦଳିଯାଇଛି ଯାହା ନାରୀଂକ ବିରେଧୀ | 

ଇଂଲଣ୍ଡ ର ପିତୃତନ୍ତ୍ରରେ ଆସିଥିବା ପରିବର୍ଗନ ର ଅଧ୍ୟୟନ କରି ସିଲଭିଆ ଞ୍ଡେଲବି 
କିଛି ବ୍ଯଶିଷ୍ର ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । ଏଇକଥା ଏସିଆ ପାଇଁ ବି ସତ୍ୟ ମନେହୁଏ ! 
ସେ କୁହନ୍ତି ବ୍ରିଟେନରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ସ୍ଵରୁପ ଓ ସ୍ତର ଉଭୟଟିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଛି । 
ବିଗତ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପିତୃତନ୍ତର ପ୍ରସାରିତ ହେଇ ସାର୍ବଜନିକ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ରୂପ 
ନେଇସାରିଛି | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପିତୃତନ୍ତ୍ରରେ ଘରେଲୁ ଉତ୍ପାଦନ କ୍ଷେତ୍ରହି ନାରୀ ଦମନର 
ପ୍ରମୁଖ ପରିସର ଏବଂ ସାର୍ବଜନିକ ପିତୃତନ୍ତ୍ରରେ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକତଃ ରୋଜଗାର, ସରକାର 
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ଭଳି ସାର୍ବଜନୀନ ପରିସରରେ ନାରୀର ଦମନ ହୁଏ ! ସାର୍ବଜନିକ ପିତୃତନ୍ତ୍ରରେ ଘର 
ପରିବାର ତା କବଳରୁ ମୁକ୍ତ ତ ହେଇପାରେନା କିନ୍ଧୁ ଏବେ ତାହା ମୁଖ୍ୟ ବା ଏକମାତ୍ର 
କ୍ଷେତ୍ର ହେଇରହିଯାଇନାହି । ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ପିତୃତନ୍ତ୍ରରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଘରର ପୁରୁଷ-ମୂଖ୍ଯ 
ନାରୀ କରୁଥିବା ଶ୍ରମର ଫାଇଦା ଉଠେଇଥ୍ଏ କିନ୍ଧୁ ସାର୍ବଜନିକ ପିତୃତନ୍ତ୍ରରେ ସାମୁହିକ 
ରୁପରେ ସମାଜ ଓ ଦେଶ ନାରୀର ଶୋଷଣ କରିଥାଏ ¦ ନାରୀ ପୂର୍ବପେକ୍ଷା ଉନ୍ନରି 
କରିଛିନା ନାହିଁ ଏଇଭଳି ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତରରେ ସେ କୁହନ୍ତି” ପିତୃତନ୍ତ୍ ଏ୍ଯୟତିହାସିକ ରୂପରେ 
ସବୁବେଳେ ସମାନ ନଥିଲା | ବିଗତ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଲୈଂଗିକ ସଂପର୍କ ରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ 
ଆସିଛି ତାକୁ ବିଭିନ୍ନ ଲୋକ ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ଜଂଗରେ ଦେଖିଛନ୍ତି । କିଏ ତାକୁ ଉନ୍ନର୍ତି ରୂପରେ 
ତ କିଏ ପଛୁଆପଣ ଓ ସ୍ଥିତାବସ୍ଥା ରୂପରେ ଦେଖନ୍ତି | ଉଦାରବାଦୀ ତାକୁ ପ୍ରଗତି କହେ, 
ମାର୍କସବାଦୀ ତାକୁ ପଛୁଆ ହେଇ ଅଟକିଯିବା ବୋଲି ବିଚାର କରନ୍ତି । ଅତିବାଦୀ 
ନାରୀଂକ ଦୃଷିରୁ ପୂର୍ବ ପରିସ୍ଥିତିରେ ବିଶେଷ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ଆସିନାହି ୧୦ 
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ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଆରଂଭ: 


ପ୍ରଶ୍ନ: ୧୪) ପିତୃତନ୍ତ୍କୁ ଆମେ ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରୂପରେ ଅନେକଟା ବୁଝିସାରଲା 
ବେଳକୁ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଏହାର ଜନ୍ମକୁ ନେଇ । ପିତୃତନ୍ତ୍ର କଣ ପ୍ରଥମରୁ ଥିଲା ? 

ଉତ୍ତର: କିଛି ଲୋକ ଏକଥା ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ପୁରୁଷ ରାଜୁତି କରିବା ପାଇଁ 
ଜନ୍ମ ନେଇଛି ଓ ନାରୀ ସେବା ପାଇଁ | ଏକଥାବି ମାନନ୍ତିଯେ ଏଇ ଉଚ୍ଚଚନୀଟ୍ଟ ବ୍ୟବ୍ୟସ୍ଥାଟି 
ପ୍ରଥମରୁ ରହିଆସିଛି ଓ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ରହିବ ! ପ୍ରକୃତିର ଅନ୍ୟ ନିୟମ ଭଳି ଏହାବି 
ଅପରିବର୍ଭନୀୟ | ତା ବିପରୀତରେ କିଛି ଲୋକ ଏ ବିଚାର କୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି କୁହନ୍ତି 
ଯେ ଏଇ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପ୍ରାକୃତିକ ନୁହେଁ, ମଣିଷ ତିଆରି ତେଣୁ ତାକୁ ପରିବର୍ଭନ 
କରାଯାଇପାରିବ | ଏହା ପ୍ରଥମରୁ ନଥିଲା । ଏହା ଗୋଟିଏ ସମୟରେ ଜନ୍ମ ନେଇଛି 
ତେଣୁ ତାକୁ ଶେଷ କରାଯାଇପାରିବ । ଏହାକୁ ଅପରିବର୍ଭନୀୟ ଓ ଶାସ୍ଵତ ମନେ 
କରୁଥିବା ଏବଂ ତାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରୁଥିବା ଲୋକଂକ ଭିତରେ ଗତ ଶହେ ବର୍ଷ ହେଲା 
ଗମ୍ଭୀର ବିତର୍କ ଚାଲିଛି । ଆମେ ଏଠି ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଆରମ୍ଭ ଓ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ଉପରେ ରହିଥିବା 
କେତୋଟି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଉପରେ ସଂକ୍ଷେପରେ ଚର୍ଚ୍ଚା କରିବା ଏଇ ବିଷୟରେ ଗଭୀର 
ବୁଝାମଣା ଲାଗି ଆଉ ଅନେକ ସାମଗ୍ରୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଲାଗି ଅନୁରୋଧ କରିବା | 
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ପିତୃତନ୍ତ୍ର କୁ ନେଇ ରହିଥିବା ପାରଂପାରିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ: 

ସମସ୍ତ ପରଂପରାବାଦୀ ମାନେ ପିଡ଼ୃତନ୍ତ୍କୁ ଜୈବିକ ରୂପରେ ପୂର୍ବନିଦ୍ଧୀାରିତ 
ମନେକରନ୍ତି ¦ ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ଣ୍ଣର କୁହନ୍ତି “ ପରଂପରାବାଦୀ ସେ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ହୁଅନ୍ତୁକି 
ବ୍ୟେଗାନିକ ସେମାନେ ନାରୀର ତଥାକଥିତ ନୀଙ୍ଚ ସ୍ପତିକୁ ସବୁଠି ସବୁଦିନ ପ୍ରଚଳିତ, 
ଇଶ୍ଵର ପ୍ରଦତ୍ତ ବା ପ୍ରାକୃତିକ ମନେକରନ୍ତି ¦ ସେଥିପାଇଁ ତାକୁ ବଦଲାଯାଇପାରିବ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥାଟି ଏତେ ଯୁଗ ହେଲା ବଂଚିଆସିଛି / ଚାଲିଆସିଛି ଏଇଥିପାଇଁଯେ 
ଏହା ସର୍ବୋକୃଷ୍ଟ ଏବଂ ଏହା ଆଗକୁ ଏମିତି ରହିବା ଉଚିତ |” ୧୧ 

ସେ ପରଂପରାବାଦୀ ତର୍କ ପେଶ୍‌ କରି କୁହନ୍ତି-"” ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଅନୁସାରେ 
ନାରୀ ପୁରୁଷଠୁ ତଳେ ଏଇଥିପାଇଁ କାରଣ ତାର ନିର୍ମାଣ ହିଁ ସେମିତି । ସେଥପାଇଁ 
ଭିନ୍ନକାମ ଓ ଭୂମିକା ଦିଆଯାଇଛି ! ପ୍ରାୟ ପ୍ରତିଟି ସମାଜରେ ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଭିତରେ 
ଥିବା ଶାରିରୀକ ଭିନ୍ନତାର ଆଧାରରେ ଶ୍ରମର ବଣ୍ଟନକୁ ମାନ୍ୟତା ଦିଆହେଇଆସିଛି | 
ଯେହେତୁ ତା ଶରୀର ର ନିର୍ମାଣ ଏକ ବିଶେଷ କାମ ଲାଗି ହେଇଛି ତେଣୁ ତାର 
ସାମାଜିକ ଭୂମିକା ଓ ଅନ୍ୟ କାମବି ଅଲଗା ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ଯେହେତୁ ଶାରିରୀକ 
ପାର୍ଥ୍ୟକ୍ୟ ପ୍ରାକୃତିକ ଓ ସ୍ଵାଭାବିକ ତେଣୁ ସେଜନିତ ଅସମାନତା ବା ପୁରୁଷ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଲାଗି 
କାହାକୁ ଦୋଷୀ ସାବ୍ଯସ୍ତ କରାଯାଇନପାରେ । ପରଂପରାବାଦୀ ତର୍କ ଅନୁସାରେ 
ଯେହେତୁ ନାରୀହିଁ ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ କରିପାରେ ତେଣୁ ତା ଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ମା 
ହେବା ଏବଂ ତାର ମୂଖ୍ୟ କାମ ହେଲା ଛୁଆ ଜନ୍ମ ଓ ପାଳନ କରିବା | 


ଏଇ ତର୍କର ଏକ ସହାୟକ ତର୍କ ବି ଅଛି । ଯେହେତୁ ପୁରୁଷ ଶାରିରୀକ 
ରୂପରେ ଅଧିକ ବଳବାନ ଥିଲା ତେଣୁ ପ୍ରଥମେ ଶିକାରୀ ଓ ପରେ ଯୋଦ୍ଧା ହେଲା | 
ଯେହେତୁ ନାରୀ ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ ଓ ଲାଳନପାଳନ ସହ ଯୋଡ଼ିହେଲା ତାକୁ ପୁରୁଷ ପ୍ରଦତ୍ତ 
ସୁରକ୍ଷା ଓ ସଂରକ୍ଷଣ ଦରକାର ଥିଲା | ସେମାନେ କୁହନ୍ତି । ଶାରିରୀକ ଫରକର ସିଛ୍ଧାନ୍ତ 
ପାଷାଣ ଯୁଗରୁ ଆଜିଯାଏ ଅତୁଟ ରହିଆସିଛି । ପୁରୁଷ ତେଣୁ ନାରୀଠୁ ଉନ୍ମତ୍ତ | 

କିନ୍ତୁ ଶିକାର ଓ ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହର ଯୁଗକୁ ନେଇ ହେଇଥିବା ଗବେଷଣାରୁ 
ଏଇ ଦୁଇଟି ଉପୋରୋକ୍ତ କଥା ଭୁଲ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୁଏ । ଏଇସବୂ ସମାଜରେ ବଡ଼ 
ଶିକାରରୁ ତ କେବଳକିଛିଦିନ ଲାଗି ପେଟ ଭରାଯାଇପାରେ ।! ପ୍ରତିଦିନ ଓ ପ୍ରତିନିୟତ 
ମିଳୁଥିବା ଖାଦ୍ୟ ମହିଳା ଓ ଛୋଟ ଛୁଆ ମାନେହି ସଂଗ୍ରହ କରୁଥିଲେ | ତାଛଡ଼ା ଶିକାର 


୩୦ Dig 


itized by srujanika@gmail.com 


ଓ ଫଳମୂଳ ସଂଗ୍ରହ ଯୁଗରେ ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଭିତରେ ପ୍ରତିସ୍ପଦ୍ଧୀତ୍କ ସଂପର୍କ ନଥିଲା । 
ସଂପର୍କଟି ସୌହାର୍ବ୍ୟମୂଳକ ଥିବାର ଅନେକ ନଜିର ମିଳୁଛି । ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆର ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜରେ ଆଜିବି ନାରୀମାନେ ବେଶ ସମ୍ମାନ ପାଆନ୍ତି । ପରୁଷ ଓ ନାରୀ ଭିତରେ 
ସେତେବେଶୀ ଅସମାନତା ନାହିଁ କାହିଁକିନା ଏଠି ପାରସ୍ପରିକ ସହଯୋଗ ବିନା ଜିରଇଁବା 
ସଂଭବ ନୂହ | 

ଶରୀର ଓ ଲିଂଗ ଆଧାରିତ ଶ୍ରମ ବଣ୍ଟନ ସେତିକି ସ୍ଵାଭାବିକ ହେଇଥାନ୍ତା ତେବେ 
ଭିନ୍ନଭିନ୍ନ ସମାଜରେ ନାରୀ-ପୁରୁଷର ଦର୍ଜା, ତାର ଭୂମିକା ଭିତରେ ଏତେଟା ଭିନ୍ନତା 
ନଥାନ୍ତା | କେତୋଟି ପାରଂପାରିକ ଓ ଅଦିବାସୀ ସମାଜରେ ଶାରିରୀକ ଫରକ କାରଣରୁ 
ପୁରୁଷର ଦର୍ଜା ଓ ତାକତରେ ବିଶେଷ ପା୍ଥ୍ୟକ୍ୟ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେନା | 


ଅବଶ୍ୟ ଏ ବିଚାରଧାରା କେବଳ ଧାର୍ମିକ ପଷ୍ଠଭୂମିର ଲୋକଂକ ଭିତରେ ସିମୀତ 
ନୂହ | ଏପରିକି ନିଜକୁ ବୈଗ୍ୟାନିକ ଚିନ୍ତାଧାରାର ବୋଲି ଦାବୀ କରୁଥିବା ଲୋକେବି 
ପୁରୁଷକୁ ନାରୀଠୁ ଉଚ୍ଟା ଦର୍ଜା ଦେବାଟାକୁ ଉଚିତ ମନେ କରନ୍ତି । ତାଂକ ଭିତରୁ 
ଅନେକେ ଗର୍ଭଧାରଣ ଓ ରତୁ ଚକ୍ର ଜନିତ ସ୍ରାବ କାରଣରୁ ନାରୀ ଅଶୁଚି ହେଇଯାଏ 
ବୋଲି ମନେକରନ୍ତି | ସେଥିପାଇଁ ସେ ଅଯୋଗ୍ୟ ଓ ନୀଚ | ଆରିଷ୍ଟଟଲ ମଧ୍ୟ ପୁରୁଷକୁ 
ସକ୍ରୀୟ ଓ ନାରୀକୁ ନିଷ୍ପିୟ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ସେ କୁହନ୍ତି ନାରୀ ଏକ ବିକଳାଂଗ 
ପୁରୁଷ ଯାର ଅତ୍କା ନଥାଏ | ସେପୁଣି କୁହନ୍ତି ଯେହେତୁ ନାରୀ ଶାରିରୀକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୀଚ 
ତେଣୁ ତାର ଯୋଗ୍ୟତା, ତର୍କ ଶକ୍ତି ଓ ନିର୍ଣୟ ନେବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଥିତ ନିମ୍ନ ସ୍ତରର | 
ଯେହେତୁ ପୁରୁଷ ଉନ୍ନତ୍ତ ଓ ନାରୀ ଅନୁନ୍ଧତ୍ତ ତେଣୁ ପୁରୁଷ ରାଜୁତି ଲାଗି ତଥା ନାରୀର 
ଦାସତ୍ଵ ପାଇଁ | ପୁରୁଷର ମର୍ଯ୍ୟଦା ଆଦେଶ ଦେବାରେ ଓ ନାରୀର ଆର୍ଗ୍ୟା ପାଳନରେ | 
ଏକଥା ଭାବିଲେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଲାଗେ ଯେ ଆରିଷ୍ଟଟଲ ଭଳି ବ୍ୟକ୍ତି ଏପରି ଚିନ୍ତଧାରା 
ରଖୁଥିଲେ | ଆଧୁନିକ ମନୋବିଗ୍ୟାନ ମଧ୍ୟ ଅନେକଟା ଏଇଭଳି ବିଚାରର ସମର୍ଥନ 
କରେ | ଅନେକ ମନୋବିଗ୍ୟାନୀଂକ ମତ ହେଲା ନାରୀ ଶରୀରର ଜେବିକତା ହିଁ 
ତାର ମାନସିକତା ସ୍ଥିର କରେ ଓ ସେଇଅନୁୂସାରେ ତାର ଯୋଗ୍ୟତା ତଥା ଭୁମିକା 
ନିଶଚିତ ହେଇଥାଏ । ଉଦାହରଣବଶତଃ ସିଗମଣ୍ଡ ଫ୍ରୟେଡ଼ କୁହନ୍ତି” ନାରୀ ପାଇଁ 
ଶରୀର ରଚନା ହିଁ ତାର ଭାଗ୍ୟ |” ତାଂକ ନଜରରେ ପୁରୁଷ ହେଲା ସ୍ଵାଭାବିକ 
ମଣିଷ । ନାରୀ ବିକୃତ ମଣିଷ ଯାର ଗୋଟିଏ ଅଂଗ ବା ଲିଂଗଟି କଟାହେଇଅଛି | ଏଇ 
କାରଣରୁ ତାର ମନୋବୈଗ୍ଯାନିକ ଢାଂଚା ନିଜ ଶରୀରର ଏତେ ବଡ଼ ଅଭାବକୁ 
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ସଂପୂର୍ଣ କରିବାର ସଂଘର୍ଷରେ ଲାଗିରହିଥାଏ । ଫୂୟେଡ଼ଂକ ଏ ଲୋକପ୍ରିୟ ବିଚାର 
ଶିକ୍ଷା ଜରିଆରେ ସଂକ୍ରମିତ ହେଇ ତାହା ଶିକ୍ଷକ , ସାମାଜିକ କର୍ମକରାଁ ଏବଂ ଶେଷରେ 
ସାଧାରଣ ଲୋକଂ ବିଚାରରେ ପରିଣତ ହେଇଗଲା ! 


ଅନେକେ ଏଇ ପୁରୁଷ ପ୍ରଭୁତ୍ଵର ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ 
ପ୍ରମାଣିତ କରିଦେଇଛନ୍ତିଯେ ଏଭଳି ବିଚାର ର ଏ୍ୟତିହାସିକ ଭିରି କି ବୈଗ୍ୟାନିକ 
ପ୍ରାମାଣିକତା ନାହିଁ । ସମୟ ସହ ମଣିଷ ପ୍ରକୃତିରୁ ଦୂରକୁ ଯିବାସହ ବଦଳିବାରେ 
ଲାଗିଛି । ଆଜି ମଣିଷର ଶରୀର ଆଉ ତାର ଭାଗ୍ୟ ସ୍ପିର କରୁନାହିଁ । ମଣିଷ ତାର 
ଉର୍ଷ୍ବକୁ ଚାଲିଯାଇଛି | ଏକଥା ସତଯେ ନାରୀ / ପୁରୁଷର ଶାରିରୀକ କାର୍ଯ୍ୟ କିଛିଟା 
କିନ୍ଧୁ ସେଇ ଫରକର ଆଧାରରେ ଲୈଂଗିକ ଭେଦଭାବ / ଉଚ୍ଚଂନୀଙ୍କ କେନ୍ଦ୍ରିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କୁହାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ ଯେଉଁଠି ପୁରୁଷର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ରହିବ | ଏଇଭଳି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ 
ଭୁଲ ପ୍ରମାଣିତ ହେବାରୁ ଆମେ ଜାଣି ପାରିଲୁଯେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଏକ ସ୍ୟତିହାସିକ ପ୍ରକିୟାରେ 
ରଚାଯାଇଛି ଯାହାକୁ ମଣିଷ ତିଆରିଛି । 
ପ୍ରଶ୍ନ: ୧୫) କେଉଁ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନାରୀର ଗୌଣ ସ୍ଥତିକୁ ସାର୍ବଭୌମ ମନେ କରେନା ଓ 
ପିତ୍ୃତନ୍ତ୍ର ଆରମ୍ଭର ମୂଳକୁ ଖୋଜେ ? 

ଉତ୍ତର: ଶହେ ବର୍ଷ ହେଲା ଅନେକ ସ୍ତ୍ରୀ / ପୁରୁଷ ପିତୃତନ୍ତରର ଆରମ୍ଭ ସଂପର୍କରେ 
ଜାଣିବା ଓ ବୃଝିବା ଲାଗି ଶତତ ଚେଷିତ | ଏହା କେବେ ଆରମ୍ଭ ହଲା, କାହିଁକି ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା ? ସେମାନେ ଏଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି - ପିତୃତନ୍ତ ପୂର୍ବରୁ କଣ ମାତୃତନ୍ତର ଥିଲା 
ଯେଉଁଠି ନାରୀ ପୁରୁଷକୁ ଦମନ କରୁଥିଲା ବା ସେତେବେଳେ ଉଭୟ ଲିଂଗ ଭିତରେ 
ସମାନତା ଥିଲା ? ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ଭିତରେ ଅଲଗା ଅଲଗା ଭୂମିକା ର ନିଷ୍ପତ୍ତି କେମିତି 
ହେଲା ? ଏଇଭଳି ପ୍ରଶ୍ନ କେବଳ ନିଜ ଅତୀତ ପ୍ରତି ଉସ୍ଛୁକତାକୁ ଶାନ୍ତ କରିବା ପାଇଁ 
ନହେଇ ବୈଷମରହିତ ସମାଜର ପରିକନନା କରି ପିତୃତନ୍ତ୍ରକୁ ଚ୍ୟାଲେଂଜ କରିବା ଲାଗି 
ଉଦ୍ଧିଷ୍ଟ ଥିଲା | ସେଇଥିପାଇଁ ପିତୃତନ୍ତର ଆରମ୍ଭକୁ ବୃଝିବା ଜରୁରୀ ! ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ 
ରଣନୀତି ତିଆରି କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଏକଥା ଜାଣିବା ଯେ କଣ ଓ କାହିଁକି ବଦଲାଇବା ? 
ଯେଉଁ ଢାଂଚା ଓ ବିଚାରକୁ ବଦଲେଇବା ତାହା କେବେ ଓ କେମିତି ଜନ୍ମ ନେଲା ? 
ପିତୃତନ୍ତର ଆରମ୍ଭକୁ ନେଇ ଏମିତି କୌଣସି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ନାହିଁ ଯହାକୁ ନେଇ ସଭିଏଁ ସହମତ ! 
ଏଠି ଆମେ ସଂକ୍ଷେପରେ କେତୋଟି ପ୍ରମୁଖ ମତର ଅବତାରଣା କରିବା | 
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୧ .ପିତୃତନ୍ତର ଆରମ୍ଭକୁ ନେଇ ଏଂଗଲ୍ଧଂକ ବ୍ୟାଖ୍ୟା: 

୧୯୮୪ ରେ ଏଂଗଲ୍ବ ନିଜ ପୁସ୍ତକ “ ଅରିଜିନ ଅଫ୍‌ ଫେମିଲି, ପ୍ରାଇଭେଟ 
ପ୍ରପଟି ଏଣ୍ଡ ଦି ଷ୍ଷେଟ”ରେ ପିତୃତନ୍ତରର ଆରମ୍ଭକୁ ନେଇ ଏକ ମହତ୍ବ ପୂର୍ଣ ମତ 
ରଖିଥିଲେ | ତାଂକ ମତରେ ନାରୀର ଆଧୀନତା ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପତି ର ସୃଷ୍ଟି ସହ 
ଆରମ୍ଭ ହେଇଛି । ସେଇଠୁ ବିଶ୍ଵ ଇତିହାସରେ ନାରୀ ମାନଂକ ପରାଜୟ ହେଲା | 
ତାଂକ କହିବା କଥା ହେଲା- ବର୍ଗ ବିଭାଜନ ଓ ନାରୀ ଆଧୀନତା ଏକ ଧ୍ୟତିହାସିକ 
ତଥ୍ୟ । ଏମିତି ଏକ ସମୟ ଥିଲା ଯେଉଁଠି ବର୍ଗ ଏବଂ ଲିଂଗ ଆଧାରରେ କୌଣସି 
ବିଭାଜନ ନ ଥିଲା | ସେ ସମାଜ ବିବର୍ଭନର ତିନିଟି ସୋପାନ ସଂପର୍କରେ କୁହନ୍ତି- 
ପାଶବିକତା, ବର୍ବରତା ଏବଂ ସଭ୍ୟତା | ପାଶବିକତାର କାଳରେ ମଣିଷ ପ୍ରାୟତଃ ପଶୁ 
ଭଳି ରହୁଥିଲା, ଖାଦ୍ଯ ସଂଗ୍ରହ ଓ ଶିକାର କରି ଜିଉଥିଲା । ବଂଶ ମାଆର ନାଁରେ 
ଚାଲୁଥିଲା । ସେ ସମୟରେ ବିବାହ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପରିର ଅବଧାରଣା ନଥିଲା | 

ବର୍ବର କାଳରେ ମଧ୍ୟ ଶିକାର ଓ ଭୋଜନ ଏକତ୍ରିତ କରିବା ଜାରି ରହିଲା ! 
ସମୟକ୍ରମେ କୃଷି ଓ ପଶୁପାଳନ ର ବିକାଶ ହେଲା | ପୁରୁଷ ଶିକାର ପାଇଁ ଦୂର-ଦୂର 
ଯାଏଁ ଯିବାକୁ ଲାଗିଲା । ନାରୀମାନେ ଗୋଟିଏ ଯାଗାରେ ରହି ଘର ଓ ଛୁଆ ସମ୍ଭାନିଲେ | 
ସମୟ କ୍ରମେ ଲିଂଗ ଆଧାରିତ କର୍ମର ବଣ୍ଟନ ହେଲା କିନ୍ତୁ ନାରୀର ହାତରେ କ୍ଷମତା 
ଥିଲା, ମାତୃକୂଳୀୟ ଗୋଷ୍ଠୀରେ ତାର କର୍ଚ୍ଚତ୍ଵ ଥିଲା | ଗୋଟିଏ ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସମୁଦାୟରେ 
ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନ ନଥିଲା | କିନ୍ତୁ ବିଭିନ୍ନ ସମୁଦାୟ ଭିତରେ ବିବାଦ / ସଂଘର୍ଷ ଲାଗି 
ରହୁଥିଲା | 

ପଶୁ ମାନଂକୁ ଗୃହପାଳିତ କରିବା ର ପ୍ରକ୍ରିୟାରୁ ପୁରୁଷ ଗର୍ଭର ରହସ୍ୟ ଜାଣିବାକୁ 
ପାଇଲା | ଶିକାର ଓ ସମୁଦାୟ-ସମୁଦାୟ ଭିତରେ ହେଉଥିବା ଲଢେଇ ଲାଗି ବଡ଼ବଡ଼ 
ହତିଆର ତିଆରି ହେଲା । ଏଇ ଲଢେଇରେ ଅପରପକ୍ଷ ପାଖରେ ଧରାପଡ଼ୁଥିବା 
ଲୋକକୁ ଦାସ କରାଯାଉଥିଲା । ସମୁଦାୟ ଗୁଡ଼ିକ ଅଧିକର ଅଧିକ ପଶୁ ଓ ଦାସ 
ସଂଗ୍ରହ କରିବା କରିବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ ! ଦାସୀ ସଂଗ୍ରହକୁ ବିଶେଷ ଗିରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଗଲା | ଏଇଭଳି ଭାବରେ ଲିଂଗଜନିତ ବିଭାଜନ ବଢିଲା | ମରଦମାନେ ପଶୁ ଓ 
ଦାସ ରୂପରେ ସଂପରି ଏକତ୍ରିତ କରିବା ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ | ଯେହେତୁ ଏ ସଂପତି 
ଲଢେଇ ମାଧ୍ୟମରେ ହାସଲ କରଯାଇଥିଲା ତେଣୁ ସ୍ଵାଭାବିକତଃ ଏ ସଂପରି ସବୁର 
ସ୍ବାମୀ ହେଲା ପୁରୁଷ । ଏଭଳି ଭାବରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପତ୍ତିର ଅବଧାରଣା ତିଆରି 
ହେଲା | ପୁରୁଷ ମାନେ ଚାହିଁଲେ ତାଂକ ଦ୍ଵାରା ଏକତ୍ରିତ କରାଯାଇଥିବା ସଂପତି ଓ 
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ଶକ୍ତି କେବଳ ତାଂକ ସନ୍ତାନଂକୁ ମିଳୁ । ସନ୍ତାନଟି ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ପୁରୁଷର ଏକଥୀ ନିଶ୍ଚିତ 
କରିବା ଜରୁରୀ ହେଇପଡ଼ିଲା । ତାଲାଗି ଜରୁରୀ ହେଲା ନାରୀଟି ଜଣେହିଁ ପୁରୁଷ ସହ 
ଦୈହିକ ସଂପର୍କ ରଖିବ । 

ଉତ୍ତରାଧିକାର ର ସୁନିସ୍ତିତତା ପାଇଁ ମାତୃ ଅଧିକାରକୁ ଶେଷ କରିଦିଆଗଲା | 
ପିତାର ଅଧିକାରକୁ ସାବ୍ଯସ୍ତ କରିବ ଲାଗି ନାରୀ ମାନଂକୁ ଘରେଲୁ କରାଗଲା | 
ସେମାନଂକ ଯିବାଆସିବା ଉପରେ କଟକଣା ଲଗେଇଦିଆଗଲା | ସେମାନଂକ ଯୌୈନିକତା 
ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖିବା ଜରୁରୀ ଥିଲା । ଏଂଗଲ୍ଵଂକ ମତରେ ଇତିହାସ ର ଏଇ 
ସନଦିକ୍ଷଣରେ ଓ ଏଇସବୁ କାରଣରୁ ନାରୀ ଉପରେ ପିଦ୍ଧତନ୍ତ୍ର ଓ ଏକ- ବିବାହ ପ୍ରଥା 
ଲଦିଦିଆଗଲା | 

ଯେହେତୁ ସଂପରି କେବଳ ସେଇ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତିଆରି କରାଯାଉଥିଲା ଯେଉଁଠି 
ପୁରୁଷର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଥିଲା ସେଥିପାଇଁ ନାରୀ ଆର୍ଥିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୁରୁଷ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ହେଇଗଲା | ଏଂଗଲ୍ଟ୍‌ଂକ ମତରେ ଆଧୁନିକ ସଭ୍ୟତାରେ ନାରୀକୁ ଘରର ଚାରି କାନ୍ଧ 
ଭିତରେ ବନ୍ଦୀ କରିଦିଆଗଲା ଯଦ୍ଧାରାକି ସେ ଆଉ କୌଣସି ପୁରୁଷ ସହ ଦୈହିକ 
ସଂପର୍କ ନରଖି କେବଳ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ପୁରୁଷର ସଂପତ୍ତିର ଉତ୍ତରାଧିକାରୀ ଜନ୍ମ 
କରିବ । ଏଇ ସମୟ ହିଁ ବିବାହରେ ଦ୍ଵେତ ମାପଦଣ୍ଡ ଅରମ୍ଭର ସମୟ | ଏଂଗଲ୍ଟଂକ 
ମତରେ ରାଷ୍ଟ୍ରସତ୍ତା ଓ ଶାସନତନ୍ତ୍ରର ବିକାଶ ସହ ଏକ- ବିବାହ ପରିବାର, “ ପିତୃତାନ୍ତିକ 
ପରିବାର” ରେ ପରିବର୍ଭିତ ହେଲା ଯେଉଁଠି ନାରୀର ଶ୍ରମ “ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସେବା” ରେ 
ପରିଣତ ହେଲା ଓ ପତ୍ନୀ ଏକ ଦାସୀରେ ଯାହାକୁ ସାମାଜିକ ଉତ୍ପାଦନର ପରିସୀମାର 
ବାହରେ ରଖାଗଲା ! 


ମାତୃ ଅଧିକାର ଶେଷ ହେବା ନାରୀ ପାଇଁ ଥିଲା ଏକ ଏତିହାସିକ ପରାଜୟ ! 
ମରଦ ଏବେ ଘର ଉପରେ ମଧ୍ୟ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଜାହିର କରିନେଇଛି । ନାରୀର ଦର୍ଜା 
ଗୌଣତର ହେଇ ଦାସୀ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ପହଁଚି ଗଲା । ସେ ମରଦର ଦୈହିକ ବାସ୍ମୀର 
ଶିକାର ହେଇଗଲା, କେବଳ ସନ୍‌ାନ ଜନ୍ମର ସାଧନରେ ପରିବର୍ଭିତ ହେଇଗଲା | 

ଏଂଗଲ୍ବ ବୁର୍ଜଆ ଓ ଶ୍ରମିକ ବର୍ଗର ନାରୀ ଭିତରେ ଥିବା “ରକକୁ ଉଚ୍ଚାଗର 
କରିଛନ୍ତି | ବୁର୍ଜୁଆ ବର୍ଗର ନାରୀ ଘର ବାହରେ କାମ କରେ ନାହିଁ ଓ ସେ ନିଜ ପତି 
ଉପରେ ସଂପୂର୍ଣ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେଇ ରହିଥାଏ । ସେ ନିଜେ ତା ପତିର ସଂପରି 
ହେଇରହେ | ତାର ଗୋଟିଏ ହିଁ ଦାୟିତ୍ଵ ହେଲା ଉତ୍ତରାଧିକାରୀ ଜନ୍ମ କରିବା | ଅନ୍ଯ 


N୩୪ 


ଦିଗରେ ଶ୍ରମିକ ବର୍ଗର ନାରୀ, ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସହ ଯୋଡ଼ି ହେଇ ସେ ଦମନକୁ 
ଭାଂଗିଆନ୍ତି । ତାଂକ ଉପରେ ଦମନର କୌଣସି ଭୌତିକ ଆଧାର ନାହିଁ । ଏଂଗଲ୍ଲଂକ 
ମତରେ ଶ୍ରମିକ ବର୍ଗର ନାରୀ ପୁରୁଷର ଦମିତ ନୂହନ୍ତି । ଯାହାବି ଦମନ ର ଛାପ 
ଦିଶୁଛି ତାହା ହେଲା ଅତୀତର ଅବଶେଷ ଯାହା ବିପ୍ଲବ ଆସିବା ପରେ ସମାପ୍ତ 
ହେଇଯିବ । ଶ୍ରମିକ ବର୍ଗର ନାରୀମାନେ ପୁରୁଷ ମାନଂକ ସହ ମିଶି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପତ୍ଜିକୁ 
ଖତମ କରିବାପାଇଁ ସଂଘର୍ଷ କରିବା ଉଚିତ | 

କିଛି ଅନ୍ୟ ପୁରୁଷ ଓ ମାର୍କବାଦୀ ନାରିବାଦୀ ମାନେ ଏଂଗଲ୍ଟଂକ ସିଦ୍ଧାନ୍ତକୁ ଆହୁରି 
ବିକଶିତ କଲେ । ମାର୍କ୍ବାଦୀ ନାରୀ ମାନେ ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନକୁ ମୁଖ୍ୟ ସମସ୍ୟା 
ମନେକରନ୍ତି । ସେମାନେ ନାରୀର ଦମନ ର ସମସ୍ୟାକୁ ମାର୍କ୍ବବାଦୀ ବିଚାରର ଢାଂଚା 
ଭିତରେ ପରଖନ୍ତି । କିଛି ନାରୀବାଦୀ ଏଂଗଲ୍ଂକ ବିଚାରର ସମାଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 
ଅନେକ ମାନବ ଶାସ୍ତ୍ରୀୟ ଗବେଷଣାରୁ ଏକଥା ପ୍ରମାଣିତ ହେଉଛି ଯେ କୃଷିର ବିକାଶ 
ଓ ଜୀବିତ ରହିବା ଲାଗି ଆବଶ୍ୟକ ଭୋଜନ ଉତ୍ପାଦନ ରେ ନାରୀ ବେଶ ମହତ୍ତପୂର୍ଣ 
ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ କରିଛି | ଏଇଥିରୁ ପୁରୁଷର “ ଶିକାରୀ ମାନବ” ର ସ୍ଵରୁପ ଉପରେ 
ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ | 

ନାରୀବାଦୀ ମାନେ କୁହନ୍ତିଯେ ନାରୀର ଏ ପରାଧୀନତାର ବ୍ଯଖ୍ଯା କେବଳ 
ଆର୍ଥିକ କାରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ସଂଭବ ନୂହଁ । ସେମାନେ ଏକଥାରେବି ସହମତ ନୁହନ୍ତି 
ଯେ ଶ୍ରମିକ ବର୍ଗ ରେ ମହିଳାଂକ ଦମନ ଲାଗି କୌଣସି ଭୌତିକ ଆଧାର ନାହିଁ । 
ଏସବୁ ସିମୀତତା ସତ୍ତ୍ବେ ପିତୃତନ୍ତ୍ରକୁ ବୁଝିବା ଦିଗରେ ଏଂଗଲ୍ବଂକ ବିଚାର ବେଶ 
ମହନ୍ତ୍ପୂର୍ଣ । ତାଂକ ଅବଦାନ ସଂପର୍କରେ ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ଣ୍ଣର କୁହନ୍ତିଂ ଇତିହାସ ଓ ସମାଜରେ 
ନାରୀର ସ୍ମିତିକୁ ବୂଝିବା ଦିଗରେ ଏଂଗଲ୍ଂକ ଯୋଗଦାନ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ॥ ୧) ଏଂଗେଲ୍୍‌ 
ଗୋଟିଏ ଦିଗରେ ପାରିବାରିକ ସଂପର୍କରେ ଆସିଥିବା ପରିବର୍ଭନ, କର୍ମର ବଣ୍ଟନ ସହ 
ସମାଜରେ ନାରୀ ସ୍ମିତିରେ ଥିବା ଅନ୍ତଃସଂପର୍କକୁ ଚର୍ଚ୍ଚା ରେ ଆଣିଛନ୍ତି । ୨) ସେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପରି , ଏକ-ବିବାହୀ ସଂବନ୍ଧ ଏବଂ ବୈଷଶ୍ୟାବୃତ୍ି ମଧ୍ୟରେ ଥିବା 
ଅନ୍ତଃସଂପର୍କକୁ ଉଜାଗର କରିଛନ୍ତି । ୩) ଏଂଗଲ୍ବ ପୁରୁଷର ଆର୍ଥିକ-ରାଜନୈତିକ 
ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଏବଂ ନାରୀର ଯୌନିକତା ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଭିତରେ ଥିବା ସଂବନ୍ଧ ଉପରେ 
ଆଲୋକପାତ କରିଛନ୍ତି । ୪) ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂପରି ବାଲା ଧନୀ ଲୋକଂକ ଦ୍ଵାରା 
ରାଜସର୍ତା / ଶାସନଚନ୍ତ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ବିଶ୍ଵ ସ୍ତରରେ ନାରୀର ଏ୍ୟତିହାସିକ ପରାଜୟ 


୩୫ 


ଭିତରେ ଥିବା ଅନ୍ତଃସଂବନ୍ଧର ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ଏକ ଏଏତିହାସିକ ତଥ୍ୟ ଉଜାଗର କରିଛନ୍ତି ¦ 
ଯଦିଓ ସେ ଏହି ଧାରଣାକୁ ପ୍ରମାଣିତ କରିପାରିଲେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ତାଂକ ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ 
ଆସନ୍ତା ଶହେ ବର୍ଷ ପାଇଁ ଅନେକ ସ୍ୟେବାନ୍ତିକ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ମିଳିଥାଏ | ୧ ୨ 

ଅତିବାଦୀ ନାରୀବାଦୀ ତଥା କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ନାରୀବାଦୀ ବ୍ଯଖ୍ଯା : ଅତିବାଦୀ 
ନାରୀବାଦୀଂକ ମତରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପରି ସୃଷ୍ଟି ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଜନ୍ମ ନେଇଛି | 
ତାଂକ ମତରେ ମୂଳଭୁତ ତଥା ସର୍ବପ୍ରଥମ ବିରୋଧ ଦୁଇ ଲିଂଗ ଭିତରର ଦୁଇଟି ବର୍ଗ 
ମଧ୍ୟରେ ନୂହ | ଅତିବାଦୀ ନାରୀବାଦ ସବୁ ନାରୀଂକୁ ଗୋଟିଏ ବର୍ଗ ମନେକରେ । 
ଜିନ୍ଧୁ ପରଂପରାବାଦୀଂକ ଏଇ ବିଚାରର ପ୍ରତିବାଦ କରେ ଯେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଥମରୁ ଥିଲା 
ଓ ସବୂଦିନ ରହିବା ଅବା ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକ | ସେମାନଂକ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଅନୁସାରେ ନାରୀ 
ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରେ ଜୈବିକ ତଥା ମନୋବୈଗ୍ୟାନିକ ସ୍ତରରେ ଲିଂଗଭେଦର ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
କରାଯାଇପାରେ ! ଶୁଲାମିଥ ଫାୟାରଷ୍ଟୋନଂକ ମତରେ ନାରୀ ପ୍ରଜନନ କାରଣରୁ 
ଦମିତ | ସେ ମାନନ୍ତି ନାରୀର ଦମନର ଆଧାର ତାର ପ୍ରଜନନ ଶକ୍ତି ଅଟେ କାହିଁକିନା 
ଏଯାଏଁ ତାହା ପୂରୁଷର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରହିଆସିଛି । 


କିଛି ଅତିବାଦୀ ନାରୀବାଦୀଂକ ଅନୁସାରେ ସମାଜରେ ଦୂଇ ପ୍ରକାରର ବର୍ଗ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଅଛି | ୧) ଆଥିକ ବର୍ଗ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯାହା ଉତ୍ପାଦନ ସଂବନ୍ଧ ଉପରେ ଆଧାରିତ | ୨ ) ଲିଂଗ 
ବର୍ଟ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯାହା ପ୍ରଜନନ ସଂବନ୍ଧ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେଶିତ | ୧୩ ଏଇ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାହିଁ ନାରୀର ଆଧୀନତା ଲାଗି ଦାୟୀ । ତାଂକ ମତରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ର ଧାରଣାର 
ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ଏଇ ଦ୍ଵିତୀୟ କିସମର ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହ ସଂପର୍କୀତ । ଏଇ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନାରୀର 
ପ୍ରଜନନ ଶକ୍ତି ଉପରେ ପୁରୁଷର ଅଧିକାର ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରୁହେ ତଥା ପୁରୁଷ ନାରୀ 
ଉପରେ ଶାସନ କରେ | ଏଇ କାରଣରୁ ନାରୀ ମାନେ ଶାରିରୀକ ଓ ମନୋବୈଗ୍ୟାନିକ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପୁରୁଷ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ହେଇଯାଇଛନ୍ତି । ଏଇ ଅଧିକାର, ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ର ରୂପ 
ଓ ସ୍ଵରୁପ ଏ୍ଯତିହାସିକ ଏବଂ ସାଂସ୍କୃତିକ ସମୟ ତଥା ଆଥିକ ଶ୍ରେଣୀବ୍ଯବସ୍ଥା ସହ 
ପରିବର୍ଭିତ ହେଇଚଟାଲୁଥାଏ । ତା ସତ୍ତ୍ଵେ ଅପରିବର୍ଭିତ ରୁହେ ନାରୀର ପ୍ରଜନନ ଶକ୍ତି 
ଉପରେ ପୂରୁଷର ଅଧିକାର ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 1 କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ନାରୀବାଦୀଂକ ଅନୁସାରେ ମରଦ 
ତାକତର ଏଇ ନିରନ୍ତରତାହିଁ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଆଧାର ଅଟେ | ୧ ୪ 


ନିଜ ବିଶ୍ଲେଷଣରେ ସେମାନେ କୁହନ୍ତି ଦମନର ଆଧାର ନାରୀର ଜୈବିକତା 
ନୂହ | ପୁରୁଷ ସେଇ ଜୈବିକତାର କଣ ମୁଲ୍ୟ ସ୍ଥିର କରେ ଏବଂ ତାକୁ ନିଜ ହାତମୁଠାରେ 
ରଖି କେତେ ତାକତ ସଂଗ୍ରହ କରେ ତା ଉପରେ ଏହା ନିର୍ଭର କରେ | 


୩୬ 


ଉଦାହରଣତଃ କୋଉଠି ରଖା ହେଇଥିବା ଛୁରୀ ଆପେଆପେ ଜୀବନ ନେଉଥିବା 
ବସ୍ତୁ ନୁହଁ କିନ୍ତୁ ତାର ବ୍ୟବହାରର ଚରିତ୍ର ନିର୍ଭର କରେ ତାହା କାର ହାତରେ ଅଛି ଓ 
ସେଥିରୁ ମିଳୁଥିବା ଶକ୍ତିକୁ ସେ କେମିତି ବ୍ୟବହାର କରୁଛି । ପରିବା କାଟିବା ଲାଗି ନା 
କାର ଛାତିରେ ଭୁସିବା ପାଇଁ । ଆଉ କିଛି ନାରୀବାଦୀ, ପିତୃତନ୍ତ୍କୁ ନାରୀର ଜୈବିକତା 
ବଦଳରେ ପୁରୁଷର ଜୈବିକତା ସହ ଯେଡ଼ନ୍ତି । ସୁଜନ ବ୍ରାଉନମିଲର କୁହନ୍ତି — 
“ ନାରୀର ଆଧୀନତାର କାରଣ ମରଦର ବଳକ୍ରାର କରିବାର କ୍ଷମତା ଅଟେ |” ୧୫ 

ତାଂକ ମତରେ ପୁରୁଷର ଏଇ ଅତିରିକ୍ତ ଶାରିରୀକ ଶକ୍ତି ଯୋଗୁଁ ସେ ନାରୀକୁ 
ଡ଼ରେଇଦେଇ ତା ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ହାସଲ କରିନିଏ | ସମୟକ୍ରମେ ଏଇ କାରଣରୁ 
ନାରୀ ଉପରେ ପୁରୁଷର କ୍ତ୍ତ୍ବ ଓ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ସାବ୍ୟସ୍ତ ହେଇଗଲା ¦ ଗର୍ଡ଼ା ଲାର୍ଣ୍ତର କୁହନ୍ତି 
ଓ ଏଲିଜାବେଥ” ସର ସଠିକ ତର୍କ ଦେଇ କୁହନ୍ତି ¬” ଯେବେ ପଶୁ ମାନଂକୁ ଗୃହପାଳିତ 
କରାଗଲା ତେବେଠୁ ନାରୀର ଗର୍ଭଧାରଣରେ ପୁରୁଷ ନିଜର ଭୂମିକା ସଂପର୍କରେ 
ଜାଣିପାରିଲା | ପଶୁ ମାନଂକ ମଧ୍ୟରେ ନର-ପଶୁ କେମିତି ବଳପୂର୍ବକ ସଂଭୋଗ 
କରୁଛି ତାହା ଦେଖି ନାରୀ-ମଣିଷ ଉପରେ ବଳକ୍କାର କରିବାର ବିଚାର ପୁରୁଷ 
ଭିତରେ ଆସିଲା । ସେମାନଂକ ଦାବୀ ହେଲା ଜଂଗଲୀ ପଶୁ ମାନଂକୁ ଗୃହପାଳିତ 
କରିବା ପ୍ରକ୍ରିୟା ସହ ଜଡ଼ିତ କ୍ରରତା ଏବଂ ହିଂସା ତଥା ପଶୁ ଜୀବନର ପଶୁତ୍ଵ 
ପୁରୁଷଂକୁ ଯୌନିକ ରୂପରେ ଅତ୍ୟାଚାରୀ କଲା ତଥା ମଣିଷ ଜୀବନରେ ହିଂସା 
ସଂସ୍ଥାଗତ ରୂପ ନେଇ ସ୍ଥାୟୀ ହେଇଗଲା | ” ୧୬ କିଛି ନାରୀବାଦୀ ପିତୃତନ୍ତ୍ରକୁ ପୁରୁଷର 
ମନୋବିଗ୍ୟାନ ସହ ଯେଡ଼ନ୍ତି । ମେରିଓ ବ୍ଲାଉନଂକ ମତରେ ପୁରୁଷ ଯେହେତୁ ସନ୍ତାନ 
ଜନ୍ମ କରିପାରେ ନାହିଁ ତାର ଏଇ ଅଭାବ ବା ଅପୂର୍ଣ୍ତତା ରୁ ସୃଷ୍ଟ କୁଣ୍ଡା ଓ କ୍ରୋଧ ହିଁ ତାକୁ 
ଦମନକାରୀ କଲା | ଅତିବାଦୀ ନାରୀବାଦୀ ଏକଥା ମାନନ୍ତି ଯେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ 
ଜୈବିକ ଓ ମନୋବୈଗ୍ୟାନିକ କାରଣରୁ ହିଁ ଦୁଇଟି ଅଲଗା ବର୍ଗରେ ପରିଣତ ହେଇଛନ୍ତି । 
ପୁରୁଷ, ଶାସକ ବର୍ଗ ର ଓ ସେ ସିଧାସଲଖ ଭାବେ ହିଂସାକୁ ଅସ୍ତ ରୂପେ ବ୍ୟବହାର କରି 
ଶାସନ କରିଆସୁଛି | ସମୟକ୍ରମେ ହିଂସାର ବ୍ୟବହାର ସଂସ୍ଥାଗତ ରୂପ ନେଇଗଲା ୧୭ 

ଜୈବିକ ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଭେଦର ଆଧାର କରିଥିବା କାରଣରୁ ଏଇ ନାରୀବାଦୀଂକ 
ବେଶ ସମାଲୋଚନା ହେଲା | କାରଣ ଭେଦର ଆଧାରଟି ଯଦି ଜୈବିକ ହୁଏ ତେବେ 
ସମାଜରେ ପରିବର୍ଭନ କେମତି ଆସିବ | ଏଇ ବିଚାର ଆଉ ଏକ ଦିଗରୁ ସମାଲୋଚିତ 
ହେଲା ଯେ ଏହା ଲିଂଗ-ବର୍ଗ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଆର୍ଥିକ-ବର୍ଗ ବ୍ୟବସ୍ଥା କୁ ଦୂଇଟି ଭିନ୍ନ ଏକକ 
ରୂପେ ଦେଖିଲା ଏବଂ ସେ ଦୁଇଟି ଭିତରେ ଥିବା ଅନ୍ତଃସଂବନ୍ଧ କୁ ପରଖିଲା ନାହିଁ | ତା 


୩୭ 


ସତ୍ତ୍ବେ ହିଂସା ଓ ପିତୃତନ୍ତ୍କୁ ଠୋସ୍‌ ସୈଦ୍ଧାନ୍ତିକ ରୂପ ଦେବା, ନାରୀର ଆଧୀନତାର 
ପ୍ରସଂଗକୁ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ବିଚାର କରିବା କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅତିବାଦୀ ନାରୀଂକ ଅବଦାନକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇନପାରେ ! 

ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ବିଭିନ୍ନ ପକ୍ଷକୁ ବୁଝିବାରେ ଅତିବାଦୀ ମାନେ ଏକ ମହତ ପୂର୍ଣ ଭୂମିକା 
ନିର୍ବାହ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଅମକୁ ସେଇ ଦୁନିଆଁ ଦେଖେଇଛନ୍ତି ଯେଉଁଠି ପୁରୁଷ 
ନାରୀର ଶରୀର ଉପରେ କବ୍ଧା କରି ଯୋର ଜବରଦସ୍ତି ତା ଉପରେ ମାତୃତ୍ଵ ଏବଂ 
ଯୌନିକ ଦାସତ୍ଵ ଲଦିଦିଏ । ସେମାନେ ଏକଥାବି ଦେଖେଇଲେ କେମିତି ଏହା 
ବହୁମାତ୍ରାରେ ଘଟୁଛି । ଏଇ ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ଏକଥା ମଧ୍ଯ ଜଣାପଡ଼େ କେମିତି ପୁରୁଷ 
ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ବାଲା ସଂସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକର ପାରଷ୍କାରିକ ଗୋଳକବନ୍ଦୀତ୍ଵ ଭିତରେ ନାରୀ ଲାଗି ଅତି 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ପରିସର ଛଡ଼ାଯାଏ ଏବଂ ସଂସ୍ଥା ଗୁଡ଼ିକ ଭିତରେ ନାରୀର ମନୋବିଗ୍ୟାନକୁ 
କେମିତି ଭାଂଗିରୁଜି ବିକୃତ କରିଦିଆଯାଏ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଆରମ୍ଭର ମୂଳ 
କାରଣ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିବାରେ ସଂଳ ହେଲେନାହିଁ। କାହିଁକି ପୁରୁଷ 
ମାନେ ଏଇ ସଂସ୍ଥା ତିଆରିଲେ ଏବଂ ତାକୁ ଜାରି ରଖିଛନ୍ତି, ଏଇ ପ୍ରଶ୍ଧର ଉତ୍ତର 
ଖୋଜିବା ଏବେ ବାକି ଅଛି ¦ ୧୮ 
ସମାଜବାଦୀ-ନାରୀବାଦୀ ବ୍ୟାଖ୍ୟା 


ସମାଜବାଦୀ ନାରୀବାଦୀ ମାନେ ମାର୍କ୍ବାଦର ମୁଳଭୂତ ସିନ୍ଧାନ୍ତକୁ ମାନି ତାକୁ 
ଆଗକୁ ବଢେଇ ସେଇ କ୍ଷେତ୍ର ମାନଂକରେ ବ୍ୟବହାର କରିଛିନ୍ତି ଯାହା ତାଂକ ନଜରରେ 
ପାରଂପାରିକ ମାର୍କ୍ସବାଦୀ ବିଶ୍ଲେଷଣରେ ଛାଡ଼ି ହେଇଯାଇଥିଲା | ସେମାନେ ଉଭୟ 
ମାର୍କ୍ବାଦୀ ଓ ଅତିବାଦୀ ନାରୀବାଦୀ ବିଚାରକୁ ବ୍ୟବହାର କଲାବେଳେ ମାନନ୍ତି ଯେ 
ଦୁଇଟି ଯାକ ଉପଯୋଗୀ ହେବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସେମାନେ ପିତୃତନ୍ତ୍ରକୁ ଅପରିବର୍ଭତ 
ମନେକରନ୍ତି ନାହିଁ | ତାଂକ ମତରେ ଇତିହାସର ଏକ ସନ୍ଦିକ୍ଷଣରେ ଏହା ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲା 
ଓ ତାର ଏକ ଭୌତିକ ଆଧାର ରହିଛି । ସେମାନେ ଲିଂଗ ଆଧାରିତ ଶ୍ରମ ବଣ୍ଟନର 
ବହୁରୂପୀ ଉପସ୍ଥିତିକୁ ମଧ୍ଯ ପରଖିଛନ୍ତି । ସମାଜବାଦୀ ନାରୀବାଦୀ ମାନେ କୁହନ୍ତି- 
ଉତ୍ପାଦନର ପ୍ରକ୍ରିୟ !/ ସ୍ଵରୂପରେ ଆସୁଥିବା ପରିବର୍ଭନ ସହ ସ୍୍ଯତିହାସିକ ରୂପରେ 
ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଭିତରର ଅନ୍ତଃସଂପର୍କରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସେ 1୧୯ 

ସେମାନେ ଉଭୟ ଆର୍ଥିକ ଓ ଲୈଂଗିକ ବର୍ଗକୁ ସମାଜର ଦୁଇ ମୁଖ୍ୟ ବିରୋଧ 
ରୂପରେ ମାନନ୍ତି ଓ ତାଂକ ଭିତରେ ଥିବା ଅନ୍ତଃସଂବନ୍ଧକୁ ଦେଖାନ୍ତି । ତାଂକ ମତାନୂସାରେ 


୩୮ 


ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଅର୍ଥବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ସହ ସଂପର୍କ ରହିଛି କିନ୍ତୁ ଏହା ପୁରୁଷ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟର ଏକମାତ୍ର କାରଣ ନୂହଁ | ପିତୃତନ୍ତ୍ବକୁ ଆହୁରି ଅନେକ ତୃର୍ଵ ଏବଂ କାରକ 
ପ୍ରଭାବିତ କରନ୍ତି ¦ 

ଉଦାହରଣତଃ ବିଚାର ଧୀରୀ ଯାହା ଏଇ ଆର୍ଥିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ମଜବୂତ କରିବାରେ 
ବହୁତ ବଡ଼ ଭୁମିକା ନେଇଥାଏ ! 


କେତେଜଣ ବିଚାରନ୍ତି ଯେ ପ୍ରଥମେ ପିଦୃତନ୍ତ୍ର ଜନ୍ମିଲା ଓ ତାପରେ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ 
ସଂପରି ଆସିଲା ବା ଏମିତି କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ପିଡୃତନ୍ତ୍ର ଭିତରେ ନାରୀ ଶ୍ରମର 
ଶୋଷଣରୁ ସଂପରି ତିଆରି ହେଲା ଏବଂ ପୁରୁଷ ତାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂପତ୍ତି ର ଦର୍ଜା 
ଦେଲା | ସେମାନେ ବିଶ୍ବାସ କରନ୍ତି ଯେ ଯେମିତି ପିତୃତନ୍ତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପରି ଫଳସ୍ବରୂପ 
ତିଆରି ହେଇନାହିଁ ଠିକ ସେଇଭଳି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପତ୍ତି ର ଅନ୍ତ ସହ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଶେଷ 
ହେଇଯିବ ନାହିଁ । ସେମାନେ ନିଜ ବିଶ୍ଳେଷଣରେ ଉତ୍ପାଦନ ଏବଂ ପ୍ରଜନନ ସଂବନ୍ଧ 
ତଥା ତାଂକ ମଧ୍ୟର ଅନ୍ତଃସଂପର୍କକୁ ବିଚାରକୁ ନିଅନ୍ତି । ତାଂକ ମତରେ- ପ୍ରଜନନ, 
ପରିବାର ତଥା ଘରେଲୁ ଶ୍ରମର ଯେଉଁ କ୍ଷେତ୍ର ଗୁଡ଼ିକ ଉପରେ ସେମାନେ ଯେଉଲି 
ଧ୍ୟାନ ଦିଅନ୍ତି ସେସବୁ ପ୍ରତି ମାର୍କ୍ଵବାଦୀ ବୁବ୍ଧିଜୀବି ମାନେ ଗରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା 
ତାର ସମୁଚିତ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିନାହାନ୍ତି | 

ସମାଜବାଦୀ ନାରୀବାଦୀ ନିଜ ଭାଷାରେ ¢ ପ୍ରାଥମିକ ” ବା “ ମୁଖ୍ୟ ବିରୋଧ” 
ପରି ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର କରେନି ଏପରିକି ବର୍ଗ ଓ ଜେଣ୍ଡରକୁ ଏକେ ଆରେକର ମୌଲିକ 
କାରଣ ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରେନା ! ତାଂକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣନୂସାରେ ଦମନର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଗୁଡ଼ିକ ପରଷ୍ପର ସହ ଏତେ ଅନ୍ତରଂଗ ଭାବେ ଯୋଡ଼ିହେଇ ରହିଥାନ୍ତି ଯେ ସେମାନଂକୁ 
ଅଲଗା ଅଲଗା କରି ଦେଖାଯାଇପାରେନା | ୨୦ 

ପ୍ରଶ୍ନ: ୧୬) କଣ ଆମେ ସମାଜବାଦୀ-ନାରୀବାଦୀ ବିଚାରର ବିଭିନ୍ନ ଧାରା 
ବାବଦରେ ଚର୍ଚା କରିପାରିବା ? 

ଉତ୍ତର: ସମାଜବାଦୀ ନାରୀବାଦୀଂକ ମଧ୍ୟରେବି ଅନେକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅଛନ୍ତି 
କୌଣସି ବିଶେଷ ପ୍ରସଂଗ ଉପରେ ଯୋର ଦେବା ଅଥବା ତାକୁ କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ବିନ୍ଦୁ ମନେ 
କରିବା ଅବା ଧାରଣା ଗୁଡ଼ିକୁ ବ୍ୟବହାରରେ ଆଣିବା ନେଇ ଅଛ ବହୁତେ ‘ରକ ତାଂକ 
ଭିତରେବି ରହିଛି । ଜିଲାହ ଆଇସେଂସ୍କିନ କୁହନ୍ତି” ଆମପାଇଁ ନାରୀର ଅଲଗା 
ଅଲଗା ରୂପ- ମାତା ଓ ଶ୍ରମିକ, ପ୍ରଜନକ ଏବଂ ଉତ୍ପାଦକ ତଥା ତା ସହ ଯୋଡ଼ିହେଇଥିବା 
ସମସ୍ୟାକୁ ଗୋଟିଏ ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧିବା / ବୁଝିବା ଜରୁରୀ ! 


୩୯ 


ତାଂକର ତର୍କ ହେଲା ନାରୀର ଦମନର ମୂଳରେ ଅଛି ପୁରୁଷ ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଓ ଫୁଂଜିବାଦୀ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରର ମେଣ୍ଟ । ସମାଜରେ ଗୋଟିଏ ପଟେ ପୁଂଜିବାଦୀ ଶ୍ରମ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ରହିଛି ଯେଉଁଠି ଶ୍ରମିକର ଶୋଷଣ ହେଉଛିତ ଅନ୍ୟପଟେ ପିତୃତାନ୍ତିକ ଲିଂଗ ଆଧାରିତ 
ପଦାନୁକ୍ରମରେ ମାଆ, ଘରେଲୁ ଶ୍ରମିକ ଓ ଉପଭୋକ୍ତା ରୂପରେ ନାରୀର ଦମନ 
ଚାଲିଛି । ୨୧ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଭିତରେ ଥିବା ଜୈବିକ ଫରକର ଫଳସଶ୍ରତି 
ନୂହଁ । ଏହା ନିର୍ଭର କରେ ବିଚାରଧାରା ଓ ରାଜନୈତିକ ସ୍ତରରେ ଏଇ ପାର୍ଥକ୍ୟର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟା କୋଉ ଢଂଗରେ କରାଯାଏ ! 

ଏହାକୁ ଆମେ କହୁ ପ୍ରଜନନର ସାମାଜିକ ସଂବନ୍ଧ ଅଥବା ଲିଂଗ-ଜେଣ୍ଡର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଜିଲାହ ଆଇସେଂସ୍କିନଂକ ଅନୁସାରେ ଏଇ ପ୍ରଜନନର ସଂବନ୍ଧ ମୂଖ୍ୟତଃ 
ପୁଂଜିବାଦୀ ସଂବନ୍ଧ ନୁହ ବଂର ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂବନ୍ଧ ଅଟେ 

ଯାହା ଏ୍ୟତିହାସିକ ଯୁଗରୁ ଏଇଯାଏଁ ପହଁଚିଛି । ଆର୍ଥିକ ଢାଂଚା ବଦଳିଲେବି 
ପିତୃତନ୍ତ୍ର ସହଜରେ ବଦଳିଯିବ ନାହିଁ କାହିଁକିନା ଏହା ପ୍ରଜନନର ସାମାଜିକ ସଂବନ୍ଧ ଯା 
କାରଣରୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ ଅଧିକାର ର ଏକ ଉଚ୍ଚ ନୀଚ୍ଚ ପ୍ରଣାଳୀ ଜନ୍ମ ନେଇଥାଏ | ଏଇ 
ପ୍ରଣାଳୀକୁ ଅନେକ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଥାଏ | ସେ ଭିତରୁ 
ଫୁଂଜିବାଦବି ଗୋଟିଏ । ୨୨ ସରଳ ଶବ୍ଦରେ କହିଲେ ଫୁଂଜିବାଦ ହଟିଗଲେ ପିତୃତନ୍ତ୍ରରୂପୀ 
ରାବଣର ଅନେକ ମୁଣ୍ଡରୁ କେବଳ ଗୋଟିଏ କଟିବ । 

ଅନ୍ୟତମ ସମାଜବାଦୀ-ନାରୀବାଦୀ ବିଚାରଧାରା ପିତୃତନ୍ତର ସ୍ଥାନରେ “ ନାରୀର 
ଆଧୀନତା” ର ଧାରଣା କହିବା ଉଚିତ ମନେ କରନ୍ତି | ତାଂକ ବିଚାରରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ 
ସାର୍ବଭୌମ ନୂହ। ଏହା ସଭିଂକ ଉପରେ ଲାଗୁ ହୁଏନାହିଁ । ଇତିହାସର ବିଭିନ୍ନ 
କାଳଖଣ୍ଡରେ ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଭିତରେ ଅଲଗା ଅଲଗା ପ୍ରକାରର ସଂପର୍କ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳିଥାଏ । ତାଂକ ଅନୁସାରେ ଲିଂଗ ନୂହଁ ଜେଣ୍ଡର ମହର୍ତ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ । ଲିଂଗ ଜୈବିକ ଫରକ 
ଅଟେ ଯେତେବେଳେକି “ ଜେଣ୍ଡର” ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମିତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ¦ ସମାଜବାଦୀ- 
ନାରୀବାଦୀଂକ ଏଇ ବର୍ଗଟି ଜେଣ୍ଡର ଉପରେ ସର୍ବାଧିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥାଏ । 

ଏଇ ବିଚାର ଧାରା ଅନେକ ନାରୀବାଦୀ ବିଦ୍ଵାନ ବିଶେଷ କରି ବିକାଶ ସଂସ୍ଥା 
ଗୁଡ଼ିକ ମୁକ୍ତ ମନରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି ଯଦିଓ କିଛି ନାରୀବାଦୀଂକ ମତ ହେଲା 
ଜେଶ୍ଡର ଅବଧାରଣା ରେ ସେ ଶାଣ ଓ ଦଂଶନ ନାହିଁ ଯାହା ପିତୃତନ୍ତ୍ରରେ ରହିଛି । 
ତାଂକ ମତରେ ନାରୀବାଦୀ ସଂଘର୍ଷ ଲାଗି ପିତୃତନ୍ତରର ଅବଧାରଣା ଅଧିକ ସଫା ଓ 


୪୦ 


ଶସକ୍ତ କାହିଁକିନା ତାଂକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଓ ବ୍ୟବହାରିକତାରେ ତାଳମେଳ ରଖିବାଲାଗି 
ପିତୃତନ୍ତ୍ର ବେଶ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ତୃତ୍ଵ ଅଟେ । 

ତା ବ୍ୟତିରକେ “ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ତଥା ଫୁଂଜି” ର ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ନେଇ ଏକ ଚିନ୍ତାଧାରୀ 
ରହିଛି ଯାହାକୁ ହାୟଡ଼ି ହାର୍ଟମେନ ବିକଶିତ କରିଛନ୍ତି । ଏଇ ବିଚାରଧାରା ପିତୃତନ୍ତର ଓ 
ପୁଂଜିବାଦ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ସଂପର୍କକୁ ପରଖିଥାଏ ଏବଂ ଏକଥା ମାନେଯେ ସବୁ ବର୍ଗର 
ମରଦଂକୁ ପରଶଷ୍ପର ସହ ଯେଡୁଥିବା ସୁତ୍ରଟି ହେଲା ପିତୃତନ୍ତ୍ର । ଜଣେ ନାରୀର ଶ୍ରମରୁ 
ଉଭୟ ପୁଂଜିବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ପତିର ଲାଭ ହେଇଥାଏ ! ହାର୍ଟମେନ କୁହନ୍ତ ପିତୃତନ୍ତ୍ 
ସଂପର୍କର ଏକ ସମୁହ ଅଟେ ଏବଂ ତାର ଏକ ଭୌତିକ ଆଧାର ରହିଛି | ସେଇଥିରେ 
ପୂରୁଷଂକ ଭିତରେବି ଉଚ୍ଚଂନୀଜର ଏକ ପଦାନୁକ୍ରମିକ ସଂବନ୍ଧ ରହିଥାଏ । ଅନ୍ୟ 
ଦିଗରେ ସବୁ ମରଦଂକ ଭିତରେ ସେମାନେ ମରଦ ହେଇଥିବା କାରଣରୁ ଏକ 
ଭାତୃତ୍ଵବବୋଧବି ଥାଏ ଯେଉଁ କାରଣରୁ ସେମାନେ ନାରୀ ଜାତିକୁ ଦବେଇବାରେ 
ସଫଳ ହୁଅନ୍ତି | 

ନାରୀର ଶ୍ରମ ଶର୍ତି ଉପରେ ମରଦଂକ କବ୍ଧା ହିଁ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଭୌତିକ ଆଧାର 
ଅଟେ । ସେମାନେ କୁହନ୍ତି ସମାଜବାଦୀ ନାରବାଦୀ ଭାବରେ ଉଭୟ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଓ 
ପୁଂଜିବାଦ ବିରୋଧରେ ଆମେ ମିଳିତ ରଣନାତି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ଉଚିତ । ଆମେ 
ଏକଥା ଉପରେ ଯୋର ଦେବା କଥାଯେ ଯେଉଁ ସମାଜର ଅମେ ରଚନା କରିବାକୁ 
ଚାହୁଁ ସେଠି ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ନିର୍ଭରଶୀଳତା ଜନିତ ସ୍ଵୀକାରୋଭ୍ତିରେ ଲଜ୍ଜା ନୃହ ମୁକ୍ତିର 
ଭାବନା ରହିବ, ଯେଉଁଠି ପ୍ରେମର ସହ ଲାଳନ ପାଳନ ଏକ ବାଧ୍ୟବାଧକତାର କାମ 
ନହେଇ ଲିଂଗ ନିର୍ବିଶେଷରେ ପ୍ରତି ବ୍ୟକ୍ତିର ଗୁଣ ହେବ । ୨୩ 

ସମାଜବାଦୀ-ନାରୀବାଦୀ ବିଚାରଧାରା ଭିତରୁ ଆଉ ଏକ ମହତ୍ତ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚାର 
ମାରିଆ ମିସଂକ “ ଦ ସୋସିଆଲ ଅରିଜିନ ଅଫ୍‌ ସେକ୍ୁଆଲ ଡ଼ିଭିଜନ ଅଫ୍‌ ଲେବର” 
ନାମକ ପ୍ରଚାର ପତ୍ରରେ ରହିଛି । ୨୪ ସେ ଜେଣ୍ଡର ପଦାନୂକ୍ରମ ବା ପିତୃତନ୍ତ୍ର ର 
ଆରମ୍ଭ ସହ ଜଡ଼ିତ ଘଟଣାତ୍ସକ ବା ସଂଭାବିତ କାରଣ ବାବଦରେ ନିଜର ବିଚାର 
ରଖିଛନ୍ତି । ସେ କୁହନ୍ତି- ବିଭିନ୍ନ ନାରୀବାଦୀ ସମୂହ ଭିତରେ ଯାକିଛିବି ଧାରଣାତ୍ସକ 
ମତଭେଦ ଥାଉନା କାହିଁକି ନାରୀ-ପୁରୁଷ ଭିତରେ ଥିବା ଉଚ୍ଚ-ନୀଜଚ ସଂବନ୍ଧ ( ଯାହାକୁ 
ଆଜି ଆଉ କେହିବି ନିଜର ଜ୍ୈବିକ ଭାଗ୍ୟ ବୋଲି ମାନିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୂହନ୍ତି) 
ବିରୋଧୀ ବିଦ୍ରୋହରେ ସେମାନେ ସଂପୂର୍ତଃ ଏକ ଅଟନ୍ତି | ତାଂକ ବିଦ୍ରୋହର ପରିଣତି 


୪୧ 


ହେଲା ସେମାନେ ଏଇ ଅସମାନତା ଏବଂ ମତଭେଦ ର ସାମାଜିକ ଚେର ବା ମୂଳକୁ 
ଖେଳୁଛନ୍ତି । ନାରୀବାଦୀ ତନ୍ତ ଓ ନାରୀବାଦୀ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ସଂପର୍କକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ସେ କହନ୍ତି:- 

ଯେଉଁ ମହିଳାମାନେ ଯୁଗଯୁଗରୁ ରହିଆସିଥିବା ମହିଳା ବିରୋଧୀ ଶୋଷଣ ଓ 
ଦମନ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲଢ଼େଇ ପାଇଁ ପ୍ରତିବଦ୍ଧ ସେମାନେ କେତେକ ଶିକ୍ଷାବିତ୍‌ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଦିଆଯାଇଥିବା ବ୍ୟାଖ୍ୟା ଦ୍ଵାରା ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ନୁହଁନ୍ତି । ଯେପରିକି, କୁହାଯାଇଥାଏ ଯେ ଏ 
ଶୋଷଣ ଓ ଦମନର ଆରମ୍ଭ କିପରି ହେଲା, ସେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେଇବା ଜରୁରୀ ନୁହେଁ, 
କାରଣ ଆମେ ସେ ବିଷୟରେ କମ ଜାଣିଛୁ । ଏ ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧର ସାମାଜିକ ମୂଳ 
ଖୋଜିବା ନାରୀମୁକ୍ତି ରାଜନୀତିର ଏକ ଅଂଶ । ନାରୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯରେ ଅସମାନ 
ସମ୍ବନ୍ଧର ମୂଳ ଏବଂ ଏ ସମ୍ବନ୍ଧକୁ ଚାଲୁ ରଖିବା ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ନ ବୁଝିଲେ, ଏହାର ଅନ୍ତ 
ଘଟିବ ନାହିଁ 

ମିସ୍‌ କହିଛନ୍ତି ଯେ ପୂର୍ବରୁ ଲିଂଗ ବୈଷମ୍ୟ ସପକ୍ଷରେ ଦିଆଯାଉଥିବା ବ୍ୟାଖ୍ୟା 
ଗୁଡ଼ିକରେ ନାରୀ ବିରୋଧୀ ଜୈବିକ ପକ୍ଷପାତିତା ରହିଛି ଏବଂ ଆମକୁ ଏ ବିଷୟଟିକୁ 
ଭଲଭାବେ ବୁଝି ସେସବୁକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ହେବ | ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷରେ ହେଉ ବା 
ପରୋକ୍ଷରେ (ଯେମିତି ଫ୍ରୟେଡ୍‌ଙ୍କ ମନ୍ତବ୍ୟ ଯେ “ଶରୀର ହିଁ ଭାଗ୍ୟ” ) ନାରୀ 
ଶୋଷଣ ଓ ଦମନର ପ୍ରକୃତ କାରଣ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାରେ ସବୁଠୁ ବଡ଼ ଅନ୍ତରାୟ 
ହେଲା ଜୈବିକତା (ଶାରିରୀକ * ରକକୁ)କୁ ନାରୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟର ଉଚ୍ଚ ନୀଜ ସ୍ପିତି 
ଲାଗି ଦାୟୀ ମନେ କରିବା | ନିଜ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ସଂଘର୍ଷ କରୁଥିବା ନାରୀମାନେ ଜୈବିକତାକୁ 
ନିର୍ବାରକ ରୁପେ ଗ୍ରହଣ ନ କରି, ଏହାକୁ ପ୍ରତ୍ୟଖ୍ୟାନ କରିସାରିଛନ୍ତି ତଥାପି, ନାରୀ- 
ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରେ ବିସମତା, ଉଚ୍ଚନୀଜ୍ଚ ସ୍ଥିତି ଓ ଶୋଷଣକାରୀ ସମ୍ବନ୍ଧର କାରଣ ଯେ 
ସାମାଜିକ ଓ ଏତିହାସିକ, ଏହା ପ୍ରମାଣ କରିବା ସେମାନଙ୍କ ପକ୍ଷେ କଷ୍ଟକର ହୋଇଛି | 
ଆମର ଏକ ପ୍ରଧାନ ସମସ୍ୟା ହେଲା ଯେ କେବଳ ବିଶ୍ଳେଷଣ ନୁହେଁ, ବରଂ ବିଶ୍ଲେଷଣରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହତିଆର, ମୌଲିକ ଧାରଣା ଓ ପରିଭାଷା ସବୁକିଛି ଏଇ ଜୈବିକ ନିର୍ବାରକ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ଓ ପ୍ରଦୂଷିତ | 

ମିସ୍‌ ଏ କଥା ପଚାରନ୍ତି ନାହିଁ ଯେ “ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରେ ଲିଂଗ ଆଧାରିତ 
କାର୍ଯ୍ୟଟବଣ୍ଟନ କେବେ ହେଲା, ବରଂ ପଚାରନ୍ତି, କିଭଳି ଭାବରେ ଏ କାର୍ଯ୍ୟ-ବଣ୍ଟନ 
ଆଧିପତ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣର ସମ୍ବନ୍ଧ ହୋଇଗଲା, ଏବଂ କାହିକି ଏ ସମ୍ବନ୍ଧ ଅସମାନ ଓ 


୪୨ 


ପଦାନୁକ୍ରମ ଆଧାରିତ ହୋଇଗଲା ? ” ତାଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବ ହେଲା ଯେ “ ଲିଂଗ ଆଧାରିତ 
କାର୍ଯ୍ୟ ବଣ୍ଟନକୁ ଆମେ କେବଳ ପରିବାର ସହିତ ଯୋଡ଼ି ହୋଇଥିବା ସମସ୍ୟା ଭାବେ 
ଦେଖିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ, ବରଂ ସମଗ୍ର ସମାଜ ସହିତ ଯୋଡ଼ି ହୋଇଥିବା ସମସ୍ୟା ଭାବେ 
ଦେଖିବାକୁ ହେବ !” ମିସ୍ଙ୍କ ମତରେ, ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରେ ଉଚ୍-ନୀଚ ଭାବ 
ଆଧାରିତ ଶ୍ରମ-ବିଭାଜନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମାଜର ମୁଖ୍ୟଧାରାର ଉତ୍ପାଦନ ପଦ୍ଧତି ସହିତ 
ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଛି ଏବଂ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟର ସମାଜରେ ତତ୍‌କାଳୀନ ଶ୍ରେଣୀ 
ସଂପର୍କ ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । ଏପରିକି ଜାତୀୟ ଓ ଆର୍ନ୍ତଜାତିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ୟ ଏ 
ଲିଂଗ ଆଧାରିତ ଶ୍ରମ ବିଭାଜନର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । 


ମିସ୍‌ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ ଯଦି ଭୌତିକବାଦୀ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆମେ ନାରୀ ପୁରୁଷ ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ଇତିହାସକୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା, ତେବେ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ସେମାନଙ୍କ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ ଏବଂ ଏ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସେମାନେ ନିଜ ନିଜ ମାନବୀୟ ଓ 
ସାମାଜିକ ସ୍ଵଭାବ କିପରି ତିଆରି କରିଛନ୍ତି, ତା'ର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବାକୁ ହେବ । 
ଏଂଗେଲସ୍‌ଙ୍କ ସହ ସେ ଅସହମତ ହୋଇ କହନ୍ତି, “ ଯଦି ଆମେ ଏଂଗେଲସ୍‌ଙ୍କ 
ବିଶ୍ଲେଷଣକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବା, ତେବେ ବିବର୍ଗନର ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଏକ ଅଂଶ ଭାବେ ପ୍ରକୃତି 
ସହିତ ନାରୀର ସଂପର୍କକୁ ଦେଖିବାକୁ ହିଁ ହେବ । ସେ ହିସାବରେ, ଏଇ ନିଷ୍ଠର୍ଷରେ 
ପହଂଚିବା ଯେ ନାରୀ ଏବେ ବି ଇତିହାସ ( ପୁରୁଷ ରଚିତ ଇତିହାସ) ମଧ୍ୟକୁ ପ୍ରବେଶ 
କରିନାହିଁ ଏବଂ ଏବେ ବି ସେ ପଶୁ ଜଗତରେ ରହିଛି । ଏଂଗେଲସଙ୍କ ମତରେ, 
ଇତିହାସ ସଭ୍ୟତାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ,ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ନାରୀ ଏବଂ ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ପୁରୁଷର 
ଶୋଷଣରୁ । ” ମିସ୍ଙ୍କ ମତରେ, “ ପୁରୁଷ ସୁଲଭତା ଓ ନାରୀ ସୁଲଭତା ଜୈବିକ ଗୁଣବର୍ତା 
ନୁହେଁ, ବରଂ, ଏକ ଲମ୍ବା ଏଁତିହାସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ପରିଣାମ | ଇତିହାସର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସମୟ 
ଖଣ୍ଡରେ, ପ୍ରଚଳିତ ମୁଖ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଅନୁଯାୟୀ, ପୁରୁଷତଵ ଓ ନାରୀତ୍‌ଵର ପରିଭାଷା 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଥିଲା। ଫୁଂଜିବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ସବୁ ନାରୀଙ୍କୁ ଗୁହିଣୀ 
ଭାବେ ପରିଭାଷିତ କରା ଯାଇଛି ( ପୁରୁଷ ହିଁ ମୁଖୟ ରୋଜଗାରକାରୀ), ଏବଂ ମତୃତୃକୁ 
ଏହି ଗୁଢିଣୀ ନାରୀର ଏକ ଅଂଶ ଭାବେ ଦେଖା ଯାଇଛି । ମାତ୍ସ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଯୁଗର 
ନାରୀତ୍ଵ ଏବଂ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ନାରୀତ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ତଫାତ୍‌ ହେଲା ଯେ ଆଜି ନାରୀ 
ସମସ୍ତ ସକ୍ତିୟ, ସଜନାତ୍ସକ ଉତ୍ପାଦକ (ମାନବୀୟ) ଗୁଣବର୍ତାରୂ ବିଛିନ୍ନ! 

ମିସ୍‌ ଆହୁରି କହନ୍ତି ଯେ ନାରୀ ଦ୍ଵାରା ନୂଆ ଜୀବନକୁ ଜନ୍ମ ଦେବା ଏବଂ ତାକୁ 
ବଂଚେଇ ରଖିବାର ସାଧନ ସୂଷ୍ଚି କରିବା ¬ ଏ ଦୂହେଁ ପରସର ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି 


୪୩ 


ଏବଂ ଅଭିନ୍ନ । ନାରୀ ହିଁ ସନ୍ତାନକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଥାଏ, ତା'ର ବଂଚିବା ପାଇଁ କ୍ଷୀର 
ଦେଇଥାଏ, ଏବଂ ଦୈନନ୍ଦିନ ଖାଦ୍ୟ ସେ ହିଁ ଯୋଗାଡ଼ କରିଥାଏ - ଜଂଗଲରୁ ' ଳମୂଳ 
ସଂଗ୍ରହ କରି ହେଉ ବା ବିଲରେ ଚାଷ କରି ହେଉ | ମିସ୍‌ଙ୍କ ପରବର୍ଭୀ ଯୁକ୍ତି ହେଲା ଯେ 
ପ୍ରକୃତି ସହିତ ପୁରୁଷର ସଂପର୍କ ନାରୀର ସଂପର୍କ ତୁଳନାରେ ଗୁଣାତ୍ଵକ ଭାବେ ଭିନ୍ନ । 
କାରଣ, ନାରୀ ଯେଭଳି ନିଜ ଶରୀରକୁ ଉତ୍ପାଦନ କରିବାର ମାଧ୍ୟମ ରୂପେ ଅନୁଭବ 
କରିଥାଏ, ପୁରୁଷ ନିଜ ଶରୀର ସହ ସେ ଅନୁଭବ କରିପାରେ ନାହିଁ । ପୁରୁଷ ହତିଆର 
ଯନ୍ତ୍ରପାତି ଉପରେ ନିଜର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ ନିଜକୁ ମଣିଷ ତଥା ଉତ୍ପାଦକ 
ଭାବେ ଦେଖିଥାଏ । “ ହତିଆର ଯନ୍ତ୍ରପାତି ବିନା ପୁରୁଷ ମଣିଷ ନୂହଁ | ” 


ପୁରୁଷର ଉତ୍ପାଦକତା ନାରୀର ଉତ୍ପାଦକତା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ | ଏହାର 
ଭୌଡିକ ଆଧାର ହେଲା ଯେ ନାରୀ ହିଁ ସବୁବେଳେ ନୂଆ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀକୁ ଜନ୍ମ 
ଦେଉଥିବ ଏବଂ ଏହାକୁ ବାଦ ଦେଲେ ଅନ୍ଯ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଉତ୍ପାଦନ ଅର୍ଥହୀନ 
ହୋଇଯିବ । 


ମିସ୍‌ଙ୍କ ମତରେ, ଯଦି ନାରୀ ହିଁ ଜୀବନ, ସାମାଜିକ ଉତ୍ପାଦନ ଓ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ 
ଆବଶ୍ୟକ ସାଧନର ପ୍ରଥମ ଜନ୍ମଦାତ୍ରୀଃ ଏବଂ ଯଦି ସେ ହିଁ ସାମାଜିକ ସଂପର୍କର 
ସୂତ୍ରଧର, ତା” ହେଲେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ମଧ୍ୟରେ ପଦାନୁକ୍ରମିକ ଓ ଶୋଷଣକାରୀ 
ସମ୍ବନ୍ଧକୁ କିପରି ରୋକି ପାରିଲା ନାହିଁ ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତରରେ ସେ କହନ୍ତି ଯେ 
ପୁରୁଷର ପ୍ରଭୁତ୍ତ୍ର କାରଣ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ତା'ର ଅଧିକ ଯୋଗଦାନ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ, 
ବରଂ ଏହା ପୁରୁଷ ଦ୍ଵାରା ବିଧ୍ଵଂସକାରୀ ହାଥହତିଆର ଉଦ୍ଭାବନ ଏବଂ ଏ ସବୁ ଉପରେ 
ତାର ନିୟନ୍ତ୍ରଣର ପରିଣାମ | ଏ ସବୁ ହାଥହତିଆର ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ନାରୀ], ପ୍ରକୃତି 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପୁରୁଷକୁ ନିଜ କବଜାରେ ରଖିଥାଏ । ମିସ୍‌ଙ୍କ ମତରେ,ନାରୀ ହାଥହତିଆର 
ଉଭାବନ କରିଥିଲା ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ | କିନ୍ତୁ, ପୁରୁଷର ଉଦ୍ଭାବନ - ଧନୃ, ତୀର, ବହ 
ଆଦି - ଧୃଂସ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ହୋଇଥାଏ | “ ଶିକାର” ର ଗୁରୁତ୍ଵ ଆର୍ଥିକ ଉତ୍ପାଦନ 
ସହିତ ସମ୍ବନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ, ବରଂ, ପ୍ରକୃତି ସହିତ ଏହାର କି ପ୍ରକାର ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି, 
ତାହା ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । 

ମିସ୍‌ କହୁଛନ୍ତି ଯେ ପୁରୁଷ ଓ ପ୍ରକୃତି, ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ତଥା ପୁରୁଷ ପୁରୁଷ 
ମଧ୍ୟରେ ଆଧିପତ୍ୟ ଓ ଶୋଷଣକାରୀ ସମ୍ବନ୍ଧ ଗଢ଼ିବାରେ କେବଳ ଶିକାର କରିବାର 
ଜ୍ଞାନକୌଶଳ ଦାୟୀ ନୁହେଁ । ଶିକାର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ବଂଚୁଥିବା ସମୁଦାୟ 


୪୪ 


ଉପରେ ହୋଇଥିବା ଅଧ୍ଯୟୟନର ଆଧାରରେ ସେ କହନ୍ତି ଯେ ସେଠାରେ ଯେଉଁ 
ପଶୂମାନଙ୍କୁ ମରାଯାଏ, ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଶିକାରୀର ଆକ୍ରମଣାତ୍ସକ ସମ୍ବନ୍ଧ ଦେଖିବାକୁ 
ମିଳେନାହିଁ । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୁପ, ପିଗ୍ମି ସମୁଦାୟର ଲୋକମାନେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶାନ୍ତିପ୍ରିୟ, 

ସେମାନେ ଯୁଦ୍ଧ କରନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ବା ଗୁଣିଗାରେଡ଼ି ମଧ୍ୟ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ 
ଶିକାର ଅଭିଯାନ ମଧ୍ଯ ଆକ୍ରାମକ ଜଂଗରେ ହୋଇ ନ ଥାଏ ଏବଂ, ସେମାନେ 
ମାରୁଥିବା ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଯଥେଷ୍ଟ ଦୟାଭାବ ଥାଏ ! ମିସ୍୍‌ଙ୍କ କହିବା ହେଲା, 
ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଶିକାରୀଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟକଳାପ କେବଳ ଖାଦ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶିକାର କରିବା 
ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଖାଦ୍ୟପଦାର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ମଧ୍ୟରେ ସୀମିତ ଥିଲା, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ତାଙ୍କୁ ଜଣା ନ ଥିଲା ଯେ ଉତ୍ପାଦନର ଏ ପଦ୍ଧତି ମାଧ୍ୟମରେ ଅନ୍ୟର ଶୋଷଣ ମଧ୍ୟ 
କରାଯାଇପାରେ | ପ୍ରକୃତରେ, ଚାରଣ ଯୁଗରେ ହିଁ ନାରୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ୟରେ ପିତୃତାନ୍ିକ 
ସମ୍ବନ୍ଧର ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା | ଏ ଯୁଗରେ ହତିଆର ଉପରେ ପୁରୁଷର ଏକଚାଟିଆ 
ଅଧିକାର ଆସିଲା | ନୂଆ ଜୀବନ ସୃଷ୍ଟି ବା ପିଲା ଜନ୍ମ କରିବାରେ ନିଜ ଭୂମିକା ପୁରୁଷ 
ଜାଣି ପାରିଥିଲା | ଏହି କାରଣରୁ ଦୁଇ ଲିଂଗ ମଧ୍ୟରେ ଶୋଷଣ ଓ ଦମନର ସମ୍ଚନ୍ଧ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା ଓ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଚାଲୁ ରହିଲା | 


“ ଶିକାର ଯୁଗରେ ଖାଦ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନ ଓ ସଂଗ୍ରହକାରୀ ଭାବେ ନାରୀର ଯେଉଁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଥିଲା, ଚାରଣ ଯୁଗରେ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆଉ ରହିଲା ନାହିଁ । ଏବେ ନାରୀର 
ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଲା ପିଲା ଜନ୍ମ କରିବା ପାଇଁ, ସେ ପୁଣି ପୁଅ ଜନ୍ମ । ଏବେ ତା'ର 
“ ଉତ୍ପାଦକତା” କହିଲେ ପିଲା ଜନ୍ମ କରିବା କ୍ଷମତାକୁ ହିଁ ବୂଝାଗଲା, ଏବଂ ତାଂ ଉପରେ 
ମଧ୍ୟ ପୁରୁଷର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରହିଲା ।” ଏଥିରୁ ମିସ୍‌ ଏଇ ନିଷଶ୍ର୍ଷରେ ପହଂଚିଛନ୍ତି, 
“ .ଚାରଣ ଯାଯାବର ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଦମନମୂଳକ ସମ୍ବନ୍ଧ ବିଶେଷ କରି, ନାରୀ 
ଉପରେ ପୁରୁଷର ଆଧିପତ୍ୟର ଜନ୍ମଦାତା | ଏ ବିଶ୍ଲେଷଣରୁ ଏ କଥା କହିପାରିବା ଯେ 
ନାରୀ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯରେ ଅସମାନ ଶ୍ରମ ବଣ୍ଟନ ପାଇଁ ଦାୟୀ ଲୁଣ୍ଡନକାରୀ ଉତ୍ପାଦନ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଏହା ଉପରେ ପୁରୁଷର କବ୍ଜା । ଏଇ କବଜା ଆଣିବାର ଆଧାର ଥିଲା 
ହତିଆର ଉପରେ ତାର ଏକଚାଟିଆ ଉପ୍ପାଦନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଓ ଏହା ଉପରେ ପୁରୁଷର 
କବଜା | ଏଇ କବ୍ଜା ଆଣିବାର ଆଧାର ଥିଲା ହତିଆର ଉପରେ ତାର ଏକଚାଟିଆ 
ଅଧିକାର ତଥା ଏହାରି ମାଧ୍ୟମରେ ହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗ । ଏଇ କାରଣରୁ, ଦୁଇ ଲିଂଗ 
ମଧ୍ୟରେ ସବୂଦିନ ପାଇଁ ଶୋଷଣ ଓ ଦମନର ସମ୍ବନ୍ଧ ତିଆରି ହେଲା ଏବଂ ଏପରି 
ଚାଲୁ ରହିଛି । ” 

୪୫ 


ମେରିଆ ମିସ୍‌ ଆହୁରି କହନ୍ତି ଯେ ଲିଂଗ ଲିଂଗ ମଧ୍ୟରେ ଶ୍ରମର ଅସମାନ ବଣ୍ଟନ 
ହିଂସା ସାହାଯ୍ୟରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ପରେ, ପରିବାର ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ଭଳି ସଂସ୍ଥାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଏକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବିଚାରଧାରା ସାହାଯ୍ୟରେ ସୁଦଧଢ଼ କରାଗଲା | ଏଥି ସହିତ ପିତୃତାନ୍ତିକ 
ଧାର୍ମିକ ବିଚାରର ମଧ୍ୟ ଏ ଦିଗରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । ଏ ବିଚାରରେ ନାରୀ 
ପ୍ରକୃତିର ଏକ ଅଂଶ ଯାହା ଉପରେ ପୁରୁଷର ଆଧିପତ୍ୟ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରୁରୀ | 


ଏ ସବୁର ସାରାଂଶ ହେଲା, ସମଗ୍ର ଇତିହାସରେ ଯେଉଁ ଲିଂଗଭିତ୍ତିକ ଅସମାନ 
ଓ ପଦାନୂୁକ୍ରମିକ ଶ୍ରମ ବିଭାଜନ ବିଭିନ୍ନ ରୂପରେ ବିକଶିତ ହୋଇ ଏବର ପୁଂଜିବାଦୀ 
ଅବସ୍ଥା - ଯେଉଁଠି ପୁଂଜିବାଦର ଆଧିପତ୍ୟରେ ସାରା ବିଶ୍ବରେ ଏକ ଅସମାନ ଶ୍ରମ 
ବିଭାଜନ ପ୍ରଚଳିତ - ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ସମସ୍ତ ସେଇ ଲୁଣ୍ଡନକାରୀ ଶିକାରୀ/ ଲଢୁଆ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ଆଧାରିତ, ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନିଜେ କିଛି ଉତ୍ପାଦନ ନ କରି 
କେବଳ ହତିଆର ସାହାଯ୍ୟରେ ଅନ୍ୟ ଉତ୍ପାଦନକାରୀ, ତା'ର ଉତ୍ପାଦନ ଶକ୍ତି ଓ 
ଉତ୍ପାଦିତ ବସ୍ତୁ ଉପରେ ନିଜର ଅଧିକାର ସାବ୍ୟସ୍ତ କରାଯାଇପାରେ | 


ଆଉ ଜଣେ ନାରୀବାଦୀ ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ହେଲେ ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ଣ୍ଣର, ଯାହାଙ୍କ ରଚନା ସବୁ 
ପିତୃତନ୍ତ୍ରକୁ ବୁଝିବାରେ ମୋତେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି | ମୂଳତଃ, ପିତୃତନ୍ତ ପ୍ରତିଷ୍ଠାର କାରଣ 
ବୁଝିବାରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ ଏବଂ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ମୁହୁ୍ଭକୂ 
ଚିହ୍ନଟ କରାଯିବାକୁ ସେ ସ୍ଵୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କ ଯୁକ୍ତି ହେଲା ଯେ ପୁରୁଷ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟତାର ଯେଉଁ ରୂପ ଆଜି ଆମେ ଦେଖୁଛୁ, ତାହା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବା ପାଇଁ କୌଣସି 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଘଟଣା ନୁହେଁ, ବରଂ, ପ୍ରାୟ ୨୫ ୦୦ ବର୍ଷର ପ୍ରକ୍ରିୟା (ପ୍ରାୟ ଖ୍ର.ପୁ.୩ ୧୦ ୦ରୁ 
ଖ୍ରୀ.ପୁ.୬୦ ୦) ଏବଂ ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ କାରଣ ଓ ଶକ୍ତି ଏଥିପାଇଁ ଦାୟୀ | 

ପିତୃତନ୍ତ୍ର ବିରୋଧରେ ସଂଘର୍ଷ ଓ ସମାନତା ପାଇଁ ନାରୀର ଇତିହାସ ଉପରେ 
ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ଣ୍ଣର ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଉତ୍ପତ୍ତିକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିବା ପାଇଁ 
ସେ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭାବରେ ଏହା ଏତିହାସିକ 
ଏବଂ ଇତିହାସରେ ହିଁ ଏହାର ଜନ୍ମ । ଏବଂ ଯଦି ଏପରି ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ସେଇ 
ଏତିହାସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମଧ୍ୟରେ ହିଁ ଏହାର ଅନ୍ତ ଘଟିବ । ସେଥିପାଇଁ, ସେ ସେଇ 
ଵିତିହାସିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି, ଯା” ଦ୍ଵାରା ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଏକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ରୂପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଣିତ ହେଲା ଓ ସଂକ୍ରାମକ ରୂପ ନେଲା ! ସେ ତାଙ୍କ ଅଧ୍ୟୟନ 
ଆଧାରରେ ନିମ୍ନଲିଖିତ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗୁଡ଼ିକ ଦେଇଛନ୍ତି: 


୪୬ 


୧. ନାରୀର ଯୌନିକ ଓ ପ୍ରଜନନ ଶକ୍ତିକୁ ପୁରୁଷ କବ୍ଜା କରିବା ଏବଂ ତାକୁ 
ବସ୍ତୁ ରୂପରେ ଦେଖିବା ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପତ୍ତିର ମୁଳାଧାର | ନାରୀ ଉପରେ ପୁରୁଷର 
ଏ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପରି ତଥା ଶ୍ରେଣୀ ସମାଜ ଗଠନ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଆସିଥିଲା ! 

୨. ପୁରାତନ ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଗଠନ ପିତୃତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଆଧାର କରି 
ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ସେଥିପାଇଁ ପିତୃତାନ୍ତିକ ପରିବାରକୁ ଚାଲୁ ରଖିବାରେ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଏକ 
ବିଶେଷ ଆଗ୍ରହ ରହିଥିଲା | 

୩. ନିଜ ସମୁଦାୟର ନାରୀଙ୍କ ଉପରେ ଆଧିପତ୍ୟ ଜାହିର କରିବାର ଅନୁଭୂତିରୁ 
ଅନ୍ୟ ସମୁଦାୟର ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ଆଧିପତ୍ୟ ଜାହିର କରିବା ତଥା ପଦାନୂକ୍ରମିକ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଲାଗୁ କରିବା ପାଇଁ ପୁରୁଷ ବଳ ପାଇଲା ¦ ଏହିପରି ଭାବରେ, ସେ 
କହନ୍ତି, ଯେ ପରାଜିତ ସମୁଦାୟର ନାରୀଙ୍କ ଦାସତ୍ଵରୁ ଦାସପ୍ରଥାର ସଂସ୍ଥାଗତ ରୂପ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା | 

୪. ସବୁଠାରୁ ପୁରାତନ ଆଇନକାନୂନ ସଂକଳନଗୁଡ଼ିକରେ ନାରୀର ଯୌନିକ 
ଆଧୀନତା ଅର୍ନ୍ତଭୁକ୍ତ ଥିଲା ଏବଂ ଏ ସଂକ୍ରାନ୍ତିୟ ଆଇନକୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ଲଗାଯାଇ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଯାଉଥିଲା ¦ ଏ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନାରୀର ସହଯୋଗ ପାଇବା ପାଇଁ ମଧ୍ୟ 
ବିଭିନ୍ନ ଉପାୟ କରାଯାଇଥିଲା, ଯେପରିକି, ଜୋର ଜବରଦସ୍ତି, ଘରର ମୁଖିଆ ପୁରୁଷ 
ଉପରେ ଆର୍ଥିକ ନିର୍ଭରତା, ପ୍ରଥା ମାନି ଚଳୁଥିବା ଓ ପୁରୁଷ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଉଚ୍ଚ 
ବର୍ଗର ନାରୀଙ୍କ ପାଇଁ ସୁବିଧା, କେତେକ ନାରୀଙ୍କୁ  ସମ୍ମାନସ୍ପଦ” ଓ ଆଉ କେତେକଙ୍କୁ 
“ ଲଜାହୀନ” ଆଖ୍ୟାଦେଇ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଭାଜନ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଇତ୍ୟାଦି । 

୫. ପୁରୁଷର ବର୍ଗ ବା ଶ୍ରେଣୀ ସ୍ମିତି ନିର୍ଭର କରୁଥିଲା, ଏବଂ ଏବେ ବି କରେ, 
ଉତ୍ପାଦନର ସାଧନ ସହିତ ତା”ର ସମ୍ବନ୍ଧର ଆଧାରରେ | ଯେଉଁମାନଙ୍କ ହାତରେ 
ଉତ୍ପାଦନର ସାଧନ ରହୁଥିଲା, ସେମାନେ, ସାଧନ ନ ଥିବା ସମୁଦାୟ ଉପରେ ଆଧିପତ୍ୟ 
ଜାହିର କରୁଥିଲେ | ନାରୀଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ, ସେମାନଙ୍କ ବର୍ଚା ଶ୍ରେଣୀ ନିର୍ବାରିତ ହେଉଥିଲା 
ପୁରୁଷ ସହିତ ସେମାନଙ୍କ ସଂପର୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ¦ ଏବଂ, ଏହି ସଂପର୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ 
ସେମାନେ ଭୌତିକ ସାଧନ ପାଉଥିଲେ | 

୬. ଯୌନିକ ଓ ଆର୍ଥିକ ଭାବରେ ଏକ ଲମ୍ବା ସମୟ ଧରି ପୁରୁଷର ଅଧୀନ 
ହେବାପରେ ମଧ୍ୟ ପୂଜକ, ପଣ୍ତିତ ତଥା ରୋଗ ଉପଶମକାରୀ ଓଝା ଭୂମିକାରେ 
ମଣିଷ ଏବଂ ଭ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରୁଥିବା ନାରୀ ମାନଂକ ଉପସ୍ପିତିରୁ 
ଜଣାପଡ଼ୁଛି ଦୂର ଅତୀତରେ ଦେବୀ ପୁଜାର ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥିଲା | 


୪୭ 


୭. ଯେଉଁ ସମୟରେ ଶର୍ତିଶାଳୀ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ ରାଜାମାନେ ଶାସନ କ୍ଷମତାକୁ 
ଆସିଲେ ସେତେବେଳେ ନିକଟ-ପୂର୍ବ ସମାଜ ଗୁଡ଼ିକରେ ପୂଜା ପାଉଥିବା ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ଦେବୀମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ସ୍ଥାନରୁ ବିତାଡ଼ିତ କରି ସେ ଯାଗାରେ ଦମନକାରୀ ପୁରୁଷ 
ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ସ୍ଥାପନ କରାଗଲା | 

୮. ଇହୁଦୀ ଏକେଶ୍ଵରବାଦର ଆବିର୍ଭାବ ସହିତ ପ୍ରଜନନ ସହିତ ଯୋଡ଼ି ହୋଇଥିବା 
ଦେବୀ ପୂଜା କରୁଥିବା ଅନେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ ହୋଇଥିଲା | 

୯. ଦେବୀଶକ୍ତି ସନ୍ଦର୍ଭରେ, ଉଭୟ ବାସ୍ତବ ଓ ସାଙ୍କେତିକ ଭାବେ, ନାରୀର 
ମହତ୍ତ ହ୍ରାସ, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ଭିତ୍ତିଭୁମିର ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରତୀକ ଥିଲା ! ଏ ଭିଭିଭୂମିର 
ଅନ୍ୟତମ ପ୍ରତୀକ ଥିଲା ଆରିଷ୍ଟୋଟଲ୍‌ଙ୍କ ଦର୍ଶନ, ଯାହାର ଯୁକ୍ତି ଥିଲା ଯେ ନାରୀ ଏକ 
ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ଖଣ୍ଡିଆ ମଣିଷ, ଏବଂ ପୁରୁଷଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଭାବରେ ଭିନ୍ନ ସ୍ତରର | “ ପାରାତ୍ୟ 
ସଭ୍ୟତାର ଭିତ୍ତିଭୂମିର ସମଗ୍ର ପ୍ରତୀକାତ୍ସକତା ସହିତ ଏ ଦୁଇ ପ୍ରତୀକ ଯୋଡ଼ି ହୋଇ 
ରହିଛି । ସେଥିପାଇଁ ନାରୀର ଅଧୀନତାକୁ ସ୍ବାଭାବିକ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ, ଏବଂ 
ଏହା ଅଦୃଶ୍ୟ ହୋଇ ରହିଥାଏ | ଏହା ହିଁ ପିତୃତନ୍ତ୍କୁ ଏକ ବାସ୍ତବ ତଥା ବୈଚାରିକ 
ରୂପ ଦେଇଥାଏ । ” ( ୨୬) 

ପ୍ରଶ୍ନ: ୧୭) ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଓ ଏହାର ଉତ୍ପତ୍ତି ବିଷୟରେ କଂଣ 
କହିବେ ? 

ଉତ୍ତର: ଭାରତରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଓ ଏଥି ସହିତ ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଥିବା ପ୍ରସଂଗ 
ଜେଶ୍ଡର, ଜାତି ଓ ଶ୍ରେଣୀକୁ ଧ୍ୟାନରେ ରଖି ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଆରମ୍ଭକୁ ବୁଝିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ 
ହୋଇଛି ! ଭାରତରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଢାଂଚାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଉମା ଚକ୍ରବର୍ଭୀ କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଜାତି ଓ ଜେଣ୍ଡର ପଦାନୁକ୍ରମ ବା ଉଚ୍ଚ ନୀଚ 
ଭାବର ଆଧାରରେ ଗଠନ ହୋଇଥିଲା । ଯଦିଓ ଆମେ ଆଜି ଯେଉଁ ରୂପରେ ଏ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଦେଖୁଛୁ, ଇତିହାସର ସବୁ ସମୟରେ ଏହାର ରୂପ ଏପରି ନ ଥିଲା। 
( ୨ ୭) ଏକ ଲମ୍ବା ସମୟ ମଧ୍ୟରେ ଧୀରେ ଧୀରେ ଏ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିକଶିତ ହୋଇଛି । 
ପ୍ରାଚୀନ ଭାରତୀୟ ଇତିହାସ ଅଧ୍ୟୟନର ଆଧାରରେ ସେ କହନ୍ତି ଯେ ପ୍ରାଗ-ଏତିହାସିକ 
କାଳରେ ନାରୀର ଉତ୍ପାଦନ ଓ ପ୍ରଜନନ ଭୂମିକାକୁ ବେଶ୍‌ ଗୁରୁତ୍ବ ପୂର୍ଣ୍ଣ ମନେ 
କରାଯାଉଥିଲା | ଶିକାର ଓ ସଂଗ୍ରହ ଯୁଗରେ ଲିଂଗ ଆଧାରରେ ଶ୍ରମ ବିଭାଜନ କଠୋର 
ନ ଥିଲା (ଏ ପ୍ରସଂଗରେ ଉମା ଚକ୍ରବର୍ଭୀଙ୍କ ବିଶ୍ଳେଷଣ ଏବଂ ପୂର୍ବରୁ ଆଲୋଚିତ ଗର୍ଡ଼ା 
ଲର୍ଣ୍ଣର୍‌ଙ୍କ ବିଶ୍ଲେଷଣର ମେଳ ରହିଛି) । 


୪୮ 


ଉମା ଚକ୍ରବର୍ରୀଙ୍କ କହିବା ହେଲା ଯେ ମଧ୍ୟ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗରେ ମଧ୍ୟ-ଭାରତରେ 
ନାରୀ ଖାଦ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ ( ଯାହା ଉଷ୍ମ ଅଂଚଳରେ ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ମୁଖ୍ୟ ପନ୍ମା ଥିଲା) 
ବ୍ୟତୀତ ଶିକାର କରିବାରେ ମଧ୍ୟ ଅଂଶ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ | ବିଭିନ୍ନ ୩ତିହାସିକମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା କରାଯାଇଥିବା ମଧ୍ୟ-ଭାରତର ଗୁମ୍ପାଚିତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନର ଆଧାରରେ ସେ କହନ୍ତି 
ଯେ ଶିକାର ଓ ସଂଗ୍ରହ ଭିରିକ ଆର୍ଥିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନାରୀକୁ ମହତ୍ଵ ଦେବାର ଅନ୍ଯ 
କାରଣଟି ଥିଲା ତା”ର ପ୍ରଜନନ ଭୂମିକା ପ୍ରତି ଆଦର ମନୋଭାବ । ଏ ସମାଜରେ 
ନାରୀର ଯୌନତାକୁ ବିପଦ୍‌ଜନକ ବୋଲି ବିବେଚନା କରାଯାଉ ନ ଥିଲା ଏବଂ 
ସେଥିପାଇଁ ତାକୁ ନିୟନ୍ତରଣ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନ ଥିଲା । ବରଂ, ଯେହେତୁ, 
ନାରୀର ପ୍ରଜନନ ଶକ୍ତି ଉପରେ ସମୁଦାୟର ଜୀବନ ଧାରା ନିର୍ଭର କରୁଥିଲା, ସେଥିପାଇଁ 
ତାକୁ ଅଧିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଉଥିଲା । ସେ କହନ୍ତି ଯେ ଏହି କାରଣରୁ ମାତୃତ୍ଵ ଓ 
ପ୍ରଜନନ ପଛରେ ଥିବା ନାରୀ ଶକ୍ତିର ପୂଜା କରାଯାଉଥିଲା । 

କିନ୍ତୁ ଧୀରେ ଧୀରେ ଶ୍ରେଣୀ ସମାଜର ବିକାଶ ସହିତ ଏ ପରମ୍ପରା ବଦଳି ତା” 
ଯାଗାରେ ପୁରୁଷତାନ୍ତ୍ରିକ ମତାଦର୍ଶ ଗୁରୁତ୍ଵ ପାଇଲା । ଏ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଆରମ୍ଭ ହେଲା 
ଯେତେବେଳେ ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଏକ ବଡ଼ ଭୁ-ଭାଗ ନିଜ କବ୍‌ଜାକୁ ଆଣିଲେ ଏବଂ ମୂଳ- 
ଅଧିବାସୀଙ୍କୁ ଦମନ କରି ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ନିଜ ଆଧିପତ୍ୟ ଜାହିର କଲେ । 
ଆର୍ଯ୍ୟମାନେ ଏ ମୁଳ-ଅଧିବାସୀମାନଙ୍କୁ ନିଜଠାରୁ ନିକୃଷ୍ଠ ଜାତିର ବୋଲି ବିଚାର 
କରୁଥିଲେ | ସେମାନେ ଏ ମୂଳ ସମୁଦାୟକୁ ପରାଜିତ କରି ବହୁ ପୁରୁଷଙ୍କ ହତ୍ଯା 
କରିଥିଲେ ଏବଂ ନାରୀମାନଙ୍କ ଦାସୀ କରିଥିଲେ | ଉମା ଚଜ୍ରବର୍ରୀ ଯୁକ୍ତି କରନ୍ତି ଯେ 
ଭାରତ ଇତିହାସରେ କୌଣସି ଏକ ସମୁଦାୟ ଯାହାକୁ ଦାସ କରାଯାଇଥିଲା ସେମାନେ 
ହେଲେ ନାରୀ | (ଚକ୍ରବର୍ଭୀଙ୍କ ଏ ନିଷ୍ଠର୍ଷ ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ଣ୍ଣର୍‌ଙ୍କ ନିଷ୍ଠର୍ଷ ସହ ମେଳ ଖାଉଛି) 

“ ଆର୍ଯ୍ୟନାରୀଙ୍କ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପିତୃତାନ୍ତିକ ପରିବାର ବେଶ୍‌ କିଛି ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଜାରି 
କରିଥିଲା ଯଦିଓ ଚାରଣ ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ନାରୀମାନଙ୍କ ସକ୍ରିୟ 
ଯୋଗଦାନ ରହିଥିଲା | ସମୟ କ୍ରମେ ଚାରଣ ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ କୃଷିଭିତତକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟିଲା । ଖ୍ରୀପୁ.୬୦୦ ବେଳକୁ ସହର ସଭ୍ୟତା ବିକାଶ ଲାଭ କରିଥିଲା ଏବଂ 
ସମାଜରେ ଶ୍ରେଣୀଭିଭିକ ଓ ଜାତିଭିଭିକ ବିଭାଜନ ସଷ୍ଟ ରୂପେ ଦେଖାଯାଇଥିଲା ! 
“ବ୍ରାହ୍ମଣ” ଏକ ଶକ୍ତି ରୂପେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଥିଲା ଏବଂ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ବେଶ୍‌ ସୁଦୃଢ଼ ହୋଇ 
ସାରିଥିଲା । ନାରୀ ଉପରେ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖିବା ପାଇଁ ପୁରୁଷର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଏବଂ ଏଥି 
ଯୋଗୁଁ ଦେଖାଦେଇଥିବା ଉଦ୍‌ବେଗର ଆଭାସ ରଗ୍‌ ବେଦରେ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ! 


୪୯ 


ଏଥିରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଦେବତା ଓ ଦେବୀମାନଙ୍କ ସଂପର୍କ ଅଧିକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶତ୍ରଭାବାପନ୍ୃ 
ଥିବାର ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଏପରି କେତେକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ରହିଛି ଯାହା ଇଂଗିତ କରେ ଯେ 
ନାରୀକୁ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହେବାକୁ ଦିଆଯିବା ଉଚିତ୍‌ ନୁହେଁ, ତା” ହେଲେ ସେ ଦୁର୍ବଳ ରହିବ 
ଏବଂ ପୁରୁଷର ଅନୁସରଣ କରିବ ଓ ତା'ର ଆଜ୍ଞାବହ ହେବ । ଏହି ସମୟରେ 
କେତେକ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପରାଜିତ କରି ନିଜ ଅଧୀନକୁ ଆଣିଥିବା ଯୋଗୁଁ କୃଷି ଉତ୍ପାଦନ 
ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ ଶ୍ରମ ଉପଲବ୍ଧ ହୋଇଥିଲା | ପରିଣାମରେ, ଆର୍ଯ୍ୟ ନାରୀଗଣ ( ବିଜୟ 
ଲାଭ କରିଥିବା ଗୋଷ୍ଠୀର ନାରୀ) ଗୃହ ମଧ୍ୟରେ ରହିଲେ ଏବଂ ଆର୍ଥିକ ଉତ୍ପାଦନ 
ସହିତ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ସଂପୂକ୍ତି ରହିଲା ନାହିଁ ।” 

ଏଟ୍ଗେଲସ୍‌ଙ୍କ ଭଳି ଉମା ଚକ୍ରବର୍ରୀ କହନ୍ତି ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସଂପତ୍ତିର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଏବଂ ଜାତିଗତ ପବିତ୍ରତା ରକ୍ଷା କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଯୋଗୁଁ ନାରୀକୁ ପୁରୁଷର 
ଅଧୀନ କରି ରଖିବା ଏବଂ ତାର ଯୌନତା ତଥା ଯିବା ଆସିବା କରିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଉପରେ କଠୋର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ରଖିବା ପୁରୁଷ ପାଇଁ ଜରୁରୀ ହୋଇଗଲା | ଏ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ପ୍ରକ୍ରିୟା ତିନିଟି ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଓ ତିନିଟି ଢଙ୍ଗରେ ଲାଗୁ କରାଗଲା | ପ୍ରଥମ ଢଙ୍ଗଟି 
ଥିଲା ବିଚାରଧାରା, ଯାହାକୁ ପବିତ୍ରତା? ରୂପରେ ନାରୀଗଣ ନିଜ ମନ ଭିତରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିନେଲେ | “ ଏହାର ପ୍ରଭାବରେ ନାରୀ ନିଜେ ଯୌନ ପବିତ୍ରତା ଓ ସ୍ଵାମୀ 
ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵସନୀୟ ରହିବାକୁ ସର୍ବୋଟ୍ଟ ଆଦର୍ଶ ତଥା ନାରୀତ୍ଵର ସର୍ବୋଙ୍ଟ ନମୁନା ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କଲା | ଯେହେତୁ ଏ ଆଦର୍ଶକୁ ନାରୀ ନିଜେ ନିଜ ପାଇଁ ଲାଗୁ କରିଥିଲା, 
ସମାଜର ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗ ତଥା ଉଚ୍ଚ ଜାତି ନାରୀଙ୍କ ସକ୍ରିୟ ସହଯୋଗରେ ଏକ ଉଚ୍ଚଂନୀଚ 
ଆଧାରିତ ଓ ଅସମାନ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଚାଲୁ ରହିଲା ! ଏ ବର୍ଗର ନାରୀଙ୍କ ସ୍ମିତି ପ୍ରତି 
ଅଂଗୁଳି ନିର୍ଦେଶ କରିବା ପାଇଁ କେହି ନ ଥିଲେ ଏବଂ ଏ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ଏକ ବିଚାର 
ରୂପେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଏତେ ସୁଦୃଢ ହୋଇଗଲା ଯେ ଏହା ସ୍ଵାଭାବିକ ଦେଖାଗଲା । 

ଏ ଦିଗରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଅସ୍ତ ଥିଲା ଆଇନକାନୁନ ଓ ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରା 1  ଅବାଟ”ରେ 
ଯାଉଥିବା ନାରୀଙ୍କୁ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ନିୟନ୍ତ୍ରଣରେ ରଖିବା ପାଇଁ ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏ ସବୁ ନୀତି ନିୟମ ଲାଗୁ କରାଯାଇଥିଲା | ତୃତୀୟ ଅସ୍ତ ଥିଲା ଖୋଦ୍‌ 
ରାଷ୍ଟ୍ର । “ଯଦି ଜଣେ ନାରୀର ପୁରୁଷ ସଂପର୍କୀୟ, ଯାହାକୁ ବଳ ପ୍ରୟୋଗ ପାଇଁ 
କ୍ଷମତା ଦିଆଯାଇଥିଲା, ନାରୀକୁ ବାଟକୁ ଆଣିବାରେ ବିଫଳ ହେଲେ, ଖୋଦ୍‌ ରାଷ୍ଟ୍ର 
( ପୁରାତନ ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ୟ) ନାରୀକୁ ବାଟକୁ ଆଣିବା ପାଇଁ ତାକୁ ଦଶ୍ତିତ 
କରୁଥିଲା, ଏବଂ ଏ ଭାବରେ ପିତୃତାନ୍ତିକ ନିୟମକାନୂନକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରୁଥିଲା | ଏ 


୫୦ 


ଭାବରେ, ପିତୃତନ୍ତକୁ ଏକ ବିଚାରଧାରା ସହିତ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଏହାର ରୂପାୟନ 
ପଛରେ ପ୍ରାରମ୍ଭିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରୁ ହିଁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସବୁ ପ୍ରକାର ସହଯୋଗ ରହିଥିଲା | ” 

ଉମା ଚକ୍ରବର୍ଭୀଙ୍କ ମତରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ବର୍ଗ, ଜାତି ଓ ଅଂଚଳରେ ନାରୀ ପ୍ରତି 
ସାମାଜିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ନିୟମକାନୁନରେ ଭିନ୍ନତା ରହିଛି ଏବଂ ବିରୋଧାଭାସ ମଧ୍ୟ 
ରହିଛି । କିନ୍‌ ସେ କହୁଛନ୍ତି ଯେ “ ସାମଗ୍ରିକ ଭାବେ ଦେଖିଲେ ଜାତି ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜିତ 
ବ୍ରାହ୍ମଣବାଦୀ ସମାଜରେ ନାରୀର ମାତୃତ୍ଵ ରୂପକୁ ସେଇ ମହତ୍ତର ମିଳି ନ ଥିଲା ଯାହା 
ପୂର୍ବରୁ ମିଳି ଥିଲା। ଏ ସମାଜରେ ପତିବ୍ରତା ନାରୀକୁ ସେ ମହତ୍ତ୍ ମିଳିଲା । ଏଭଳି 
ଭାବରେ ପତ୍ନୀ ରୂପରେ ପତିବ୍ରତା ଓ ଯୌନ ପବିତ୍ରତା ଭାରତୀୟ ନାରୀର ଆଦର୍ଶରେ 
ପରିଣତ ହେଲା | ନାରୀର ˆ ନାରୀତ୍ଵ'ର ପରିଚୟ ଦେଉଥିବା ଭାରତୀୟ ପୌରାଣିକ 
କାହାଣୀମାନଙ୍କରେ “ ମାତୃତ୍ଵ ' ସ୍ଥାନରେ “ ପତ୍ନୀ” ରୂପକୁ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆ ଯାଇଥିବାର 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ! ଏବଂ ଏଇ ଭଳି “ଆଦର୍ଶ ପତ୍ନୀ” ଚରିତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ ନାରୀର 
ଯୌନତାକୁ ଏକ ବିଧି ସମ୍ମତ ସୀମା ମଧ୍ୟରେ ବାନ୍ଧି ରଖା ଗଲା |” 


ଚକ୍ରବର୍ଭୀଙ୍କ ମତରେ ଆଜିର ଭାରତୀୟ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜରେ ମଧ୍ୟ ଏ ଦେେତ- 
ଧାରଣା (ଜାତି/ବର୍ଗ ବିଭାଜନ ପୂର୍ବ ସମାଜ ଓ ପରବର୍ରୀ ସମୟର “ନାରୀତ୍‌ ) 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ | ଆଜି ବି ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷକୁ ଜନ୍ମ ଦେଉଥିବା ଶକ୍ତିକୁ ପୂଜା 
କରାଯିବା ସହିତ ନାରୀର ପତିବ୍ରତା ଓ ଆତ୍ସ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ବିଚାରକୁ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆ 
ଯାଉଛି | 

ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ଣତର୍‌ଙ୍କ ପରି ଉମା ଚକ୍ରବର୍ରୀଙ୍କ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଏକ ଶୁଭାକାଂକ୍ଷୀ 
ପିତା ଭାବ (ପେଟ୍ନାଲିଷ୍ଟିକ) କୁ ମାନୁଥିବା ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯେଉଁଥିରେ କଥା ମାନି ଚଳୁଥିବା 
ନାରୀଙ୍କୁ କେତେକ ଅଧିକାର, ସୁବିଧା ଓ ସୁରକ୍ଷା ମିଳିଥାଏ | ଏ ପ୍ରକାର ପିତୃତ୍ଵବାଦ, 
ନାରୀର ଦମନକୁ ଅଦୃଶ୍ୟ କରିଦେବା ସାଂଗକୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଏ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସହଯୋଗୀ 
ମଧ୍ୟ କରି ଦେଲା ! 

...ନାରୀର ମାନସିକତାରେ ତା” ନିକୃଷ୍ଣଠତାର ଧାରଣା ବଳବତ୍ତର ହେବା କାରଣରୁ, 
ଅନ୍ୟ ଅଂଚଳ ପରି ଭାରତରେ ମଧ୍ୟ ନାରୀ ପରାଧୀନ ହେବା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ସେମାନେ 
ନିଜେ ସାମିଲ ହେଲେ | କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ ସାମାଜିକୀକରଣ ମାଧ୍ୟମରେ ନାରୀର , 
ବିଶ୍ଵାସ ମଧ୍ୟ ହୋଇ ଗଲା ଯେ ଯୌନ ପବିତ୍ରତା ଓ ପତି ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵସନୀୟତା ଦ୍ଵାରା 
ସେ ନିଜ ଭିତରର ଶକ୍ତିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିପାରିବ | ସେ ବୁଝିଗଲା ଯେ ତ୍ୟାଗ ମାଧ୍ୟମରେ 


୫୧ 


ଉଭୟ ଶକ୍ତି ଓ ମହାନତା ସେ ପାଇ ପାରିବ | ଇହଲୋକ ଓ ପରଲୋକୁ ସଜାଡ଼ି 
ପାରିବ । ଏଭଳି ଭାବରେ ସେ ନିଜର ନୀଚ ସାମାଜିକ ସ୍ପିତି ଓ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଶକ୍ତିରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ କଲା | କାଳଛନିକ ଓ ସମପଦ୍ଧ ପୌରାଣିକ ସାହିତ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ନାରୀକୁ ଏଇ 
ବିଚାରଧାରାର ଅମ ଖୁଆଇ ଦିଆଗଲା ଯାହା ‘ ଳରେ ନାରୀର ଧାରଣା ହେଲା ଯେ 
ଅସଲ ଶକ୍ତି ତା'ର ତ୍ୟାଗର ଭାବନାରେ ରହିଛି ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଶକ୍ତିବା ଏହାର 
ସାଧନ ସବୁକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ହିଁ ସେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶକ୍ତି ଲାଭ କରି ପାରିବ । ପୌରାଣିକ 
ସାହିତ୍ୟର ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦର୍ଶ ମାଧ୍ଯମରେ ନାରୀ ବିଶ୍ଵାସ କରି ବସିଲା ଯେ ସେ 
କେତେକ ଦିଗରୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ସେ ବିଶେଷ ଶକ୍ତିଶାଳୀ, ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଦିଗରୁ ଉଚ୍ଚ ସ୍ତରର 
ଏବଂ ତା”ର ଏ ଶକ୍ଛି ( ସତୀତ୍ବ, ପତିବ୍ରତା ଆଦି) ପତିକୁ ଖୁବ୍‌ ବଡ଼ ବିପତ୍ତିରୁ ରକ୍ଷା କରି 
ପାରିବ, ଏପରିକି ତା”ର ପାପକର୍ମରୁ ମଧ୍ଯ ମୁକ୍ତି ଦେଇପାରେ ! ପିତୃତ୍ଵଭାବ ଓ 
ପୁରାଣମାନଙ୍କରେ ନାରୀର ଏ ଆଦର୍ଶ - ଦୁହେଁ ମିଶି ନାରୀ ପରାଧୀନତାର ବାସ୍ତବତାକୁ 
ମୋଟାମୋଟି ଲୁଚେଇ ଦେଲେ । ଏଭଳି ଭାବରେ, ନାରୀଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ପିତୃତାନ୍ତିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସହଯୋଗ କରିବା ସହଜ ହୋଇଗଲା | ନିଜ ଦୂର୍ବଳତା, ଶୋଷଣ, ଉପ୍ପୀଡ଼ନକୁ 
ସହ୍ୟ କରିବା ମଧ୍ୟ ସହଜ ହୋଇଗଲା | ଏ ପ୍ରକାର ବିଚାର ଧାରା ତା” ପାଇଁ ସୁନାର 
ଶିକୁଳି ପାଲଟି ଗଲା | 

ଗେଲ୍‌ ଓମ୍‌ଭେଟ୍‌ ଆଉ ଜଣେ ନାରୀବାଦୀ ବିଦୂଷୀ ଓ ସାମାଜିକ କର୍ମୀ, ଯିଏ 
ଭାରତରେ ପ୍ରାୟ ଦୂଇ ଦଶନ୍ଧି ଧରି କାର୍ଯ୍ୟରତ । ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଆରମ୍ଭ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଉଭୟ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଓ ଭାରତୀୟ ତତ୍ତ୍ଗୁଡ଼ିକୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଛନ୍ତି | ( ୨୮) ତାଙ୍କ ଅଧ୍ୟୟନର 
ନିଷ୍ଠର୍ଷ ହେଲା: 

୧. ସବୁଠୁ ପ୍ରାଚୀନ ମଣିଷ ସମାଜ (ପୁରାତନ ପ୍ରସ୍ତର ଯୁଗ ବା ତା ପୂର୍ବ) 
ମାତୃକୈନ୍ଦରିକ ସମୁଦାୟ ଥିଲା କିମ୍ବା ଜେଣ୍ଡର ବିହୀନ ଚାରଣ ସମାଜ ଥିଲା | 

୨. ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ ହେବା ପୂର୍ବର କୂଟୁମ୍-ଭିରିକ ସମାଜ ଅଧିକ ସମାନତାପୂର୍ଣ 
ଥିଲା ! ଏବଂ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ ପରେ ଓ ପିତୃତାନ୍ତିକ ପ୍ରଭାବ ସନ୍ତେ୍‌ ଏ ସମାଜଗୁଡ଼ିକରେ 
ପାରିବାରିକ ସଂପର୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ନାରୀ ପାଇଁ ବେଶ୍‌ କିଛି ମାତ୍ରାରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ତଥା 
କ୍ଷମତା ଉପଲବ୍ଧ ଥିଲା | 


୩. ରାଷ୍ଟ୍ରଚବର୍ଗ ସମାଜର ଆବିର୍ଭାବ ସହିତ ଆର୍ଥିକ ଅସମାନତା, ସୈନିକୀକରଣ, 
ଧାର୍ମିକବିଛିନ୍ନତା ଭାବ ଆଦି ଯେତେବେଳେ ଆସିଲା, ତା” ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବରେ 


୫୨ 


ନାରୀର ପରାଧୀନତା ଆସିଲା ଯାହାକୁ ନାରୀବାଦୀ ତତ୍ତ୍ଵବିତ୍‌ମାନେ “ ପିତୃତନ୍ତ୍” କହୁଛନ୍ତି 
- ଯାହାର ଅର୍ଥ ନାରୀର ପ୍ରଜନନ ଶକ୍ତି, ଯୌନତା ଏବଂ ଶ୍ରମ ଉପରେ ପୁରୁଷର 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ | 

ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ବର ଓ ଉମା ଚକ୍ରବର୍ଭୀଙ୍କ ଭଳି ଗେଲ୍‌ ଓମ୍‌ଭେଟ୍‌ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଯେ 
ପିତୃତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପଛରେ ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ କାରଣ ରହିଛି, ଯେପରିକି, ଆର୍ଥିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଅଂଶଗ୍ରହଣ, ହିଂସା ଓ ବଳ ପ୍ରୟୋଗର ଭୂମିକା, ବିଚାରଧାରା ଇତ୍ୟାଦି | ଗେଲ୍‌ କିନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କ ନିଷ୍ଠର୍ଷରେ ଭବିଷ୍ଯତ ପ୍ରତି ଆଶାବାଦୀ ଏବଂ କହିଛନ୍ତି ଯେ “ ସିମୋନ୍‌ ଦ 
ବୋଭୁଆଙ୍କ କହିବା ଯେ ସମାଜ ପୁରୁଷ, ଏହା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ¦ ରାଷ୍ଟ୍ର ଶକ୍ତି ଓ ଶୋଷକ 
ବର୍ଗ ପୁରୁଷ ହୋଇ ପାରନ୍ତି, କିନ୍ତୁ ରାଷ୍ଟବିହୀନ, ବର୍ଗବିହୀନ ଓ ଜେଣ୍ଡରବିହୀନ ସମାଜ 
ସମ୍ଭବ | ଏଭଳି ସମାଜ ଆଗରୁ ଥିଲା ଏବଂ ଆଗକୁ ଆସିବ !” 

ଏ ପର୍ଯନ୍ତ ଆଲୋଚନାରୁ ଏତିକି ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ସାରିଛି ଯେ ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଆରମ୍ଭ 
ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଗୋଟିଏ ସିବ୍ଧାନ୍ତ ନାହିଁ ଯାହା ସବୁ ସମାଜ ସ ସଂସ୍କୃତି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଲାଗୁହେବ ବା ଗ୍ରହଣୀୟ ହେବ | ବାସ୍ତବରେ, ଯେପରିକି ଗେଲ୍‌ ଓମ୍ଭେଟ୍‌ କହନ୍ତି, 
ପିତୃତନ୍ତ୍ରର ଧାରଣୀ “ ଅନୁଭବ ସ୍ତରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଥାଏ । ଏହା ପ୍ରକୃତରେ ଆମକୁ 
କହି ନ ଥାଏ ଯେ ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରୂପରେ ପିତୃତନ୍ତରର ଆତ୍ସା କଂ ଣ, ଏହା କିପରି କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥାଏ ବା ଉତ୍ପାଦନର ସାଧନ ଓ ପଦ୍ଧତି ସହିତ ଏହାର କି ସମ୍ବନ୍ଧ ରହିଛି । କେଉଁଟି 
ବେଶୀ ଗୁରୁତୃପ୍ରର୍ଣ - ନାରୀର ଯୌନତା, ପ୍ରଜନନ ନା ଶ୍ରମ ? ଏ ପ୍ରସଂଗରେ ନାରୀବାଦୀ 
ତନ୍ତ୍ରବିତ୍ମାନଙ୍କର ମଧ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମତ ରହିଛି । ” 

ପ୍ରଶ୍ନ ୧୮) ପିତୂତନ୍ତ୍ର ସଂବନ୍ଧରେ ଏତେସବୁ ଜାଣିଲା ପରେ ଏକ ରକମର 
ନିରାଶା ଆସେ | ଯେଉଁ ଢାଂଚାର ମୂଳଟି ଏତେ ମଜବୁତ, ଏତେ ଗଭୀର ଏବଂ 
ଜୀବନର ପ୍ରତିଟି କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରସରିଛି, ତାକୁ କୋଉଠୁ କାଟିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବା ଓ 
ସେଇଠୁ ମୁକ୍ତି ପାଇପାରିବା ? 

ଉତ୍ତର: ବ୍ୟାପକ ଅଲୋଚନାର ଅର୍ଥ ଭୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ନୁହଁ ବରଂ ଯେଉଁ 
କଥାକୁ ନୈ ଆମେ ଅସୁଖୀ ତାକୁ ତାର ସମସ୍ତ ରୂପ ଓ ରଂଗରେ ବୁଝିବା ତ ଜରୁରୀ | 
କୌଣସି ସମସ୍ୟାର ମୂଳକୁ ସାମଗ୍ରିକ ରୁପରେ ବୁଝିଲା ପରେ ତାକୁ ସାମ୍ପା କରିବାର 
ସାହସ ଆସେ । ତାର ବିକରାଳ ରୂପ ଆଗଭଳି ଆମକୁ ଆଉ ଆତଂକିତ କରେନା | 

ଏବେ ବିଚାର କରିବା ତାର ବିକରାଳ ରୂପକୁ ନେଇ | ଆମ ନିରାଶାକୁ ନେଇ ! 
ଏହା ନିର୍ଭର କରେ ଆମର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଉପରେ | ମାଓ ସେତୁଂଗ କୁହନ୍ତି ସବୁଠୁ 


୫୩ 


ଖରାପ ସ୍ପିତି ଅଛି ମାନେ, ସ୍ଥିତି ବହୁତ ଭଲ ଅଛି | ପୁରାପୁରି ଭ୍ରମ ଓ ଭ୍ରାନ୍ତି ଅଛି | କିଛି 
ବି ସଫା ନୂହ, କିଛିବି ସଷ୍ଟ ନୂହ | ସେଇଥିପାଇଁ ସ୍ଥିତି ଭଲ ଅଛି, ଆଶା ଅଛି । ସ୍ଥିତି 
ବେଶି ଖରାପ ହେବା ମାନେ ତାକୁ ଠିକ କରିବା ଅତି ଜରୁରୀ, ତାକୁ ଠିକ କରିବା ଲାଗି 
ହୁଏତ ଅଧିକ ଲୋକ ମିଳିଯିବେ | ଠିକ କରିବା ଲାଗି ତପୂରତା ବଢିଯିବ । ଅନ୍ଧକାର 
ଯଦି ଅଧିକ ଅଛି ତେବେ ଆଲୁଅର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଧିକ ବଢିଯାଏ ଏବଂ ଏମିତିରେ 
ଆଲୁଅର ଛୋଟ କିରଣବି ଅନ୍ଧାରକୁ ଚିରିଦେଇପାରେ | 


ଯଦି ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଏକ ବଡ଼ ଜାଲ ଅଟେ, ତାର ଏକ ପରତ ଅନ୍ୟ ପରତ ସହ 
ଯୋଡ଼ିହେଇଛି, ତେଣୁ ତାକୁ କାଟିବା ମଧ୍ୟ ସହଜ | ତାକୁ ଗୋଟିଏ ଯାଗାରେ କାଟିବାତ 
ତାର ଅଲଗା ଗଂଠି ହୁଗୁଳା ହେଇଯିବ ଏବଂ ପୁରା ଜାଲ ଉପରେ ତାର ପ୍ରଭାବ 
ପଡ଼ିବ | ହଁ ଏକଥା ସତଯେ ଆମର ଛୋଟମୋଟ ଗତିବିଧିରେ ସେ ହାର ମାନିବ 
ନାହିଁ | ତାର ହାର ସେତେବେଳେ ହେବ ଯେବେ ପ୍ରତିଟି ପରିବାରରେ ତାର ହଲଚଲ 
ହେବ, ପ୍ରତିଟି ନାରୀ ତାକୁ ବୋଝ ମନେ କରିବେ ତଥା ତାକୁ ନିଜ ମୁଣ୍ଡରୁ ଉତାରି 
ଫି୍ଗିବାକୁ ଚାହିଁବ । କିନ୍ତୁ ଆମେ କଣ ଆଜି ସେ ସ୍ପିତିରେ ଅଛୁ ? ନା, ତେଣୁ ଆମକୁ 
ସତର୍କ ଦୃଷ୍ଟି, ଧର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ଏକତାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଯେହେତୁ ଯାତ୍ରାଟି ଲମ୍ବା 
ତେଣୁ ତାର ମଜା ନେବା କଥା | ଏଇ ଯାତ୍ରରେ ଗୀତ ଗାଇବା ଏବଂ ଯାତ୍ରାକୁ ଇପ୍‌ସିତ 
ଲକ୍ଷ୍ୟର ଅଂଶ ମନେ କରିବା । ଏଭଳି ଜିଇଁବା ଓ ଏଭଳି ସଂପର୍କ ତିଆରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ଯଦ୍ଵାରାକି ପିତୃତାନ୍ତିକ ରଂଗ ଢଂଗ ଆପେ ଆପେ ଆମ ଆଖି 
ସାମ୍ପାରେ ଭୁସୁଡ଼ିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବ | ତା ଅର୍ଥ ସବୁବେଳେ ହାତରେ ଝଣ୍ଡା, ମୁହଁରେ 
ନାରା, ତମ୍ତମ୍‌ ଚେହେରା ର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଏମିତି ନହେଉ ଯେ ଆମେ 
ଜୀବନର ମଜା ନେବାକୁ ଭୁଲିଯିବା ଓ ଲୋକଂକ ଲାଗି ଆମେ ଅଗ୍ରହଣୀୟ ହେଇଯିବା ! 


ସାମାଜିକ ଢାଂଚା ସେ ପିତ୍ୃତନ୍ତ୍ର ହେଉକି ଜାତି ବା ବର୍ଗ ହେଉ ତା ବିରୋଧରେ 
ସଂଘର୍ଷ ଏକ ନିରନ୍ତର ସଂଘର୍ଷ ଅଟେ | ପ୍ରତି ଢାଂଚା କିଛି ସମୟ ପରେ ପୁରୁଣା ହେବ, 
ସେଥିରେ ଦୁର୍ବଳତା ଆସିବ, ତାକୁ ବଦଲେଇବାର ଆବଶ୍ଯକତା ପଡ଼ିବ । ଏକଥା 
ନୂହଁଯେ ଥରେ ସାମ୍ୟବାଦ ଆସିଗଲେ ସବୁ ଠିକ ହେଇଯିବ । ଠିକ ସେମିତି ପିତୃତନ୍ତ୍ର 
ହଯିଗଲେ ସୁନେଲୀ ଦିନ ଆସିଯିବ । ଏମିତି ନୁହଁଯେ ଆମେ ଆମର ଛୁଆଂକ ଲାଗି 
ସ୍ଵର୍ଗ ବନେଇ ଦେଇଯିବା ଏବଂ ଝିଅଂକୁ ସବୁ ସମସ୍ଯାରୁ ମୁକ୍ତି ମିଳିଯିବ । ଏମିତି 
ହୁଏନା | ପ୍ରତି ପିଢିର ନିଜର ସଂଘର୍ଷ ହେବ । ଜୀବନ ଅଛିତ ସଂଘର୍ଷ ରହିବ | ଆଉ 
ଯଦି ଜୀବନହିଁ ସଂଘର୍ଷ ତେବେ ସଂଘର୍ଷକୁ ସମସ୍ୟା ମନେ କରିବା ତେବେ ଆମେ 


୫୪ 


ଅସୁବିଧାରେ ପଡ଼ିଯିବା । ଲଢେଇ ଜାରି ରହିବ କିନ୍ଧୁ ସବୁବେଳେ ଏଭଳି ନଲାଗୁଯେ 
ଆମେ ଲଢୁଛୁ , କୋସୁଛୁ, ସବୁ ମୁହୁର୍ରରେ କେବଳ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରୁଛୁ । ତେଣୁ 
ଆମେ ନିରା ହେବା ନାହିଁ । ମନରେ ଆଶା ବଂଚିରହିବ ତ ସବୁ କିଛି ସମ୍ଭବ ଏବଂ 
ଲମ୍ବାରୁ ଲମ୍ବା ଯାତ୍ରା ତ ପୁଣି ସରେ ।! 

ପ୍ରଶ୍ଲଃ ୧୯) ପରିବାର ନାମକ ସଂସ୍ଥାକୁ ଭାଂଗିବା ବିନା ପିତୃତନ୍ତ୍ରରୁ ମୁକ୍ତି କଣ 
ସମ୍ଭବ ? 

ଉତ୍ତର: ଯଦି ପରିବାରରେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ପଶି ସାରିଛି ତେବେ ତାକୁ ଓ ତଦଜନିତ 
ବିସମତାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ହେବ | ସେଠି ପରିବାର ନାମକ ସଂସ୍ଥାକୁ ଭାଂଗିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା କୋଉଠୁ ଆସିଲା । ଶରୀରରେ ମେଲେରିଆର ଜୀବାଣୁ ପଶି ସାରିଛି 
ବୋଲି କଣ ଆମେ ଶରୀରକୁ ନଷ୍ଟ କରିଦେବା ? ଅମେ ସେ ଜାବାଣୁ କୁ ମାରିବା, 
ତା ସଂପର୍କରେ ଯଥେଷ୍ଟ ସଚେତନ ହେବା ସହ ନିଜ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକୁ ଏତେ ଦୃଢ କରିବାଯେ 
ଭବିଷ୍ୟତରେ ଜୀବାଣୁ ନା ପଶିପାରବ ନା ଆମ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର କ୍ଷତି ପହଁଚେଇପାରିବ ! 
ପରିବାର କୁ ନଷ୍ଟ କରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ନାହିଁ ତାକୁ ବଦଲେଇବା ଜରୁରୀ, 
ସେଥିରେ ମୌଲିକ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବାକୁ ହେବ । ପରିବାର ଭିତରେ ଯେଉଁ ମାଲିକାନା 
ରହିଛି ଯେଉଁଠି ଜୀବନ ସାଥୀ ସାଥୀ ନହେଇ ପତି, ସ୍ବାମୀ, ମାଲିକ, ଘରର ମୂଖ୍ୟ 
ଅଟେ ସେଇ ସଂପର୍କକୁ ଓ ତାର ପିତୃତାନ୍ତିକ ପରିଭାଷୀକୁ ବଦଲେଇବାକୁ ପଡ଼ିବ | 
ମାଲିକାନାର ସଂପର୍କରେ ଥିବା କ୍ଷମତା, ଲୋକଂକୁ କାବୁ କରି ରଖିବାର ଇଛା, 
ନିଜଠୁ ଛୋଟ, ଦୁର୍ବଳ ଉପରେ ଚାପ ପକେଇବାର ତପୂରତାକୁ ବଦଲେଇବାର 
ଅଛି | କ୍ଷମତା ଓ ତନ୍ତ୍ର ସହ ସବୁବେଳେ ହିଂସା ଯୋଡ଼ିହେଇ ରହିଥାଏ | ଅହରହ 
କ୍ଷମତାରେ ରହିବା ପାଇଁ ହିଂସା ଜରୁରୀ, ସେ ମାନସିକ ହେଉକି ଶାରିରୀକ, ନଗୁ 
ହେଉଜି ଉହ୍ୟ | ପରିବାରରେ ପ୍ରେମ ଯାଗାରେ ହିଂସା ଅଛି, ସମାନତାର ଯାଗାରେ 
ମାଲିକାନ ଓ ସାହାରା: ଯାଗାରେ: ଚୀଘ | 

ଅହଂକାର ରେ ଭରା ଏ ପରିବାର |¦ ବଂଶ ନାଁରେ ମରିବା ମାରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ଲୋକ । ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ପଛାନ୍ତି ନାହିଁ । ବଂଶ ପୁଅ ଯୋଗୁଁ ଚାଲେ ତେଣୁ ଝିଅଂକ 
ପ୍ରତି ଅବହେଳା ହୁଏ | ପୁଅଂକ ମୁଣ୍ଡରେ ବସାଯାଏ । ରାଜା ବେଟା, ରାଜା ବାବୃ, 
କୁଳର ପ୍ରଦୀପ କହି ତାର ସ୍ଵାଗତ କରାଯାଏ ! ପୁତ୍ର ଲାଭ ପାଇଁ ଓଷଧ , ବ୍ରତ, ଯଗ୍ୟ 
କରାଯାଏ । ଏପରିକି ପୁଅ ଜନ୍ଧୁଥିବା ନାରୀ ଖୋଜାହେଉଥାଏ ଯେତେବେଳେକି ସେ 


୫୫ 


ପୁରୁଷ ଖୋଜା ହବା କଥା ଯିଏ ୱାଏ କ୍ରୋମୋଜୋମର ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି ଦେଇପାରିବ | 
ନାମ ପଛର ଏ ଅହଂକାରରୁ ମୁକ୍ତି ଆବଶ୍ୟକ | 


ପରିବାରରେ ସମାନତା ଆଣିବାକୁ ହେଲେ ମୂଲ୍ୟ ଓ ମାନ୍ୟତାକୁ ବଦଲେଇବା 
ସହ ସଂପରି, ବଂଶ, ସନ୍ତାନଂକ ଉପରେ ବଚସ୍ବ ବାବଦରେ ନୂଆ ଢଂଗରେ ଭାବିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ । ପୁତ୍ର ସନ୍ତାନଂକ ସଂପତ୍ତି ଉପରେ ଅଧିକ ଅଧିକାର ରହିଲେ ଏକଥା ଅବଶ୍ୟ 
ହେବଯେ ଝିଅ ମାନଂକୁ କମ ମହର୍ତ୍ ମିଳିବ । ଆମେ ଯଦି ଏକଥା ମାନିବାଯେ ପତି 
ଘରର ମାଲିକ ଓ ସନ୍ତାନଂକ ଉପରେ ତାର ଅଧିକାର ରହିବ ତେବେ ପତ୍ନୀ ମାନଂକ 
ପରିବାରରେ ଦର୍ଜାଟି ଦ୍ଵିତୀୟ ହେବ ନିଶ୍ଚୟ ।ନାରୀ କୂ ଦେବୀ କହିଦେଲେ ବା ମାକୁ 
ନେଇ ଗୌରବ ଗୀତ ଗାଇଦେଲେ ଯଦି ସମାନତା ଆସିଯାଉଥାନ୍ତା ତେବେ ଅନ୍ତତଃ 
ଭାରତରେ କେବେଠୁ ସମାନତା ଆସିଯାଇଥାନ୍ତା । ସମାନତାର ଅର୍ଥ ସମାନ ଅଧିକାର 
ଓ ସମାନ ଦାୟିତ୍ବ ! 


ଆର୍ଥିକ ଅତ୍ୁନିର୍ଭରଶୀଳତା ଆସିବା ବିନା ନାର ମାନେ ସମାନତାର କଥା ଚିନ୍ତା 
କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଯଦି ସେମାନେ ଆର୍ଥିକ ରୂପରେ ପତି, ପୁଅ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରୁଥିବେ ତେବେ ଦବି ହେଇ ରହିବେ | ସଂପରି ର ଅଧିକାର ନାରୀ ମାନଂକୁ ଦେବା 
ନିତାନ୍ତ ଜରୁରୀ | ଯଦି ନାରୀ ଜନନୀ ତେବେ ସନ୍ତାନ ଉପରେ କେବଳ ପିତାର 
ଅଧିକାର କାହିକି ? 

କେତେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଛି, ରାଜାରାଜୁଡ଼ା ଶାସନ ର ଅନ୍ତ ଘଟି 
ପ୍ରଜାତନ୍ତ୍ର ଆସିଛି, ଜାତିବାଦକୁ ଚ୍ୟାଲେଂଜ କରାଯାଇଛି, ନାରୀଂକ ଅଧିକାରର କଥା 
ଆସିଛି, ତାଂକ ଉପରେ ଯେଭଳି ମାତ୍ରାଧିକ ଅତ୍ୟାଚାର ହେଉଥିଲା- ଯେମିତିକି ସତୀ 
ପ୍ରଥା,ବହୁବିବାହ, ବିଧବା ବିବାହ ଜନିତ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ, ବିଧବାଂକ ଅପମାନ ଆଦି 
ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ ହେଇଛି । ଅଧିକତର ଏଇ ଆବାଜ ପୁରୁଷ ସମାଜ 
ସୁଧୀରକ ମାନେ ଉଠେଇ ଥିଲେ | କିନ୍ତୁ ପରିବାର ଭିତରେ ଯାହା ସମସ୍ୟା ରହିଛି ତାକୁ 
ଅବହେଳା କରାଯାଇଛି । ତାକୁ ଘରୌ ମାମଲା ବା ପରଂପରା କହି ତାକୁ ଏଡ଼େଇ 
ଦିଆଯାଇଛି । ତାଂକର ଡ଼ର ହେଲା ଯଦି ପରିବାର ଭିତରେହିଚି ହେଲା ତ ସମାଜର 
ନାବଟି ବୁଡ଼ିଯିବ ।ଆମେ ପରିବାରର ଗୀତ ଗାଇଚାଲିଲେ, ତାକୁ ସମାଜର ବୂନିଆଦ 
ବୋଲି କହି ତା ଭିତରେ ଥିବା ଦୁର୍ବଳତା ଉପରେ ପରଦା ଢାଂକି ରଖିଲେ | ପରିବର୍ଭିତ 
ଆର୍ଥିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପରିବାରର ରୂପକୁ ବଦଲେଇ ଦେଇଛି । ଗତ ପଚାଶ ବରଷର 


୫୬ 


ଶିଛାୟନ, ସହରୀକରଣ ପରିବାରର ରୂପରେଖକୁ ବେଶ ବଦଲେଇ ଦେଇଛି । ଅମେ 
ତା ଉପରେ ବିଶେଷ ଧ୍ୟାନ ଦେଇ ନାହୁଁ । ନାରୀର ଭୁମିକା, ତାଠୁ ଆମର ପ୍ରତ୍ୟାଶା 
ବଦଳିଛି କିନ୍ତୁ ଘର ପରିବାର ଭିତରେ ଆମେ ଆଜିବି ସେଇ ସମାନ ରକମର ଭୂମିକା 
ଆଶା କରୁଛୁ । ପରିବାରକୁ ଯଦି ଆମେ ଧ୍ୟାନ ଦେବା ନାହିଁ, ସମୟର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ 
ଦେଖି ସେଥିରେ ପରିବର୍ରନ ଆଣିବା ନାହିଁ ତେବେ ପରିବାର ଭିତରେ ନାରୀ ପୁରୁଷ 
ଭିତରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ବଢିବ । ନାରବାଦୀଂକୁ ଉଜ୍କଡ଼ିବାରେ ଲାଗିଥିବା ପରିବାର ଲାଗି ଦାୟୀ 
କରିବା ଅର୍ଥ ବାସ୍ତବତା ପ୍ରତି ଆଖି ମୁଜି ଦେବା | 

କିଛି ପରିବର୍ନତ ପରିବାର ଭିତରେ ଆସୁଛି କିନ୍ତୁ ତାକୁ ଆମେ ଆଜିବି ବୁଝିବା 
ଲାଗି ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିପାରିନାହୁଁ । ସେଇ ଡ଼ର ଆମକୁ ଖାଇଯାଉଛି କାରଣ ସେଇ 
ଗୋଟିଏ ହିଁ ପରିସର ବଂଚିଛି ଯେଉଁଠିକି ଆମେ ତୋଫାନରୁ ଭାଗି ଆସି ଲୁଚୁ | 
ବାହରର ଯୁଦ୍ଧରୁ ଫେରି ଶାନ୍ତି ଖୋଜୁ ¦ କିନ୍ତୁ ସତରେ କଣ ପରିବାରରେ ଶାନ୍ତି ଅଛି ? 
କଣ ନାରୀ ମାନେ ସେଠି ଶାନ୍ତିରେ ଅଛନ୍ତି ? କଣ ପରିବାର ସେଇ ଯାଗା ନୂହଁ ଯେଉଁଠି 
ନାରୀ ମାନଂକ ଉପରେ ସବୁଠୁ ବେଶି ଅତ୍ୟାଚାର ହେଉଛି, ସବୂଠୁ ବେଶି ଭେଦଭାବ 
ହେଉଛି | ଜଣେ ଯୁବତୀ ଯେତେବେଳେ ବାହରୁ ଦିନ ସାରା ଅଜଣା ଲୋକଂକ ସହ 
କାମ କରି ଘରକୁ ¢ ରୁଥାଏ ତ ତା ଛାତି ଥରୁଥାଏ ଏଭୟରେ ଯେ ତା ପତି ଆଜି କଣ 
କହିବ ? ଶାସୁ କଣ କହିବ ? ଘର ନାରେ ଡ଼ର । ଏସବୁକୁ ବୁଝିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ନାରୀବାଦୀଂକ ଆହ୍ଵାନ ହେଲା- ଯଦି ପରିବାରକୁ ବଂଚେଇବାର ଅଛି ତେବେ ଏସବୁ 
ବାବଦରେ ଗମ୍ଭୀରତାର ସହ ଚିନ୍ତା କର | 


ଆଜି ନାରୀ ମାନେ ପଢୁଛନ୍ତି ।ଭରିବ ଘରର ନାରୀ ମାନେତ ସବୁ କାଳରେ 
ଚାକିରୀ କରୁଥିଲେ, ରୋଜଗାର କରୁଥିଲେ, ଆଜି ମଧ୍ଯବର୍ଗର ନାରୀ ମାନେବି 
ରୋଜଗାର କଲେଣି ! ଅନେକ ନାରୀ ଅଛନ୍ତି ବିବାହ କରୁନାହାନ୍ତି ¦ ବିବାହ ଆଜିର 
ନାରୀ ପାଇଁ ଆଉ ଏକ ମାତ୍ର ଏକ୍ଷ୍ୟ ହେଇ ରହିନାହିଁ । ଲକ୍ଷାଧିକ ନାରୀ ଏକ ଅଛନ୍ତି 
ଓ ନିଜ କାନ୍ଧରେ ପରିବାରର ଦାୟିତ୍ଵ ନିବ୍ବାହ କରୁଛନ୍ତି । ଆଜି ଅନେକ ନାରୀ ଯାର 
ନିଜର ସଂପରି ରହିଛି । ଅନେକ ବିବାହିତ ନାରୀ ନିଜ ସ୍ବାମୀର ସାଂଗିଆ ବ୍ୟବହାର 
କରୁନାହାନ୍ତି । ତଲାକ ଓ ଛାଡ଼ପତ୍ର ପାଇଥିବା ନାରୀ ମାନେ ସନ୍ତାନ ଉପରେ ଅଧିକାର 
ଦାବୀ କରୁଛନ୍ତି | ଏଇ ସବୁ କଥା ପିଡୃତାନ୍ତିକ ପରିବାରକୁ ଚ୍ୟାଲେଂଜ କରୁଛି | ଆମର 
ପୁରୁଣା ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ପରଂପରାକୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ଦୃଷ୍ଟିଭଂଗୀ ଓ ବିଚାରକୁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିନେବାର ସମୟ ଆସିଛି । 


୫୭ 


ପରଂପରା ଓ ସଂସ୍କୃତି ନାଁରେ ଅମାନବୀୟତାକୁ ଆଉ କେତେଦିନ ବଂଚେଇ 
ରଖିବା ? ପ୍ରତିଟି ନୂଆଁ ପୁରୁଣାକୁ ଭାଂଗି କିମ୍ଭା ସେଥିରେ ସଂସ୍କାର ଆଣି ଜନମିଥାଏ । 
ସୂଜନ ଲାଗି ପୀଡ଼ା ସହିବାକୁ ପଡ଼େ ନୂଆଁ ଚାରା ବୀଜର ପୂରୁଣା ଆବରଣ / ଖୋଳପାକୁ 
ଭାଂଗି ଦେଇ ବାହାରିବା ପରି 1 ସନ୍ତାନ ବି ପ୍ରସବ ଜନିତ ପୀଡ଼ାରୁ ଜନମିଥାଏ । ନୂଆଁ 
ଓ ସମତା ଥାଇ ଆନନ୍ଦମୟ ଜୀବନ ବଂଚିବା ଲାଗି ଏକ ନୂଆଁ ପରିବାର ନିର୍ମାଣ ର 
ପୀଡ଼ା ସହିବା ବେଶ ଭଲ । ଗୋଟିଏ ପୀଡ଼ା ରୋଗର, ଆଉ ଗୋଟିଏ ପୀଡ଼ା 
ସଜନର | ନୂଆଁ ପରିବାରର ସୃଜନ କରିବାର ଅଛି | ସେ ଢାଂଚାଟି ନିହାତି ଭାବେଯେ 
କେବଳ ରକ୍ତଗତ ସଂପର୍କ ଓ ବିବାହ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେଶିତ ହେବ ସେମିତି ନୁହଁ । 

ପ୍ରଶ୍ନ: ୨୦) ପିଚୃତନ୍ତ ର ବିକଛ ରୁପରେ ଆଉ କୋଉ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସ୍ଵରୁପ ଆପଣଂକ 
ସାମ୍ପାରେ ରହିଛି ? 

ଉତ୍ତର: ଅନେକ ଥର ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସିଛି ଯେ ତୁମେ ଯଦି ପିତୃ ତନ୍ତ୍ରକୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛ 
ତେବେ କଣ ମାତୃତନ୍ତ୍ର ଚାହୁଁଚ ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ପଛର ପ୍ରେରଣା ହେଲା- ଏକ ଖରାପ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିକଳ୍ପରେ ଆଉ ଏକ ଖରାପ ବ୍ଯବସ୍ଥା ହିଁ ଆସିବ । ସତରେ ଯେମିତି 
କୌଣସି ଏକ ଲିଂଗର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ରହିବ ହିଁ ରହିବ । ଏକ ସମତା ମୂଳକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ସଂଭବ ନୁହଁ | ଆମେ ବିସମ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଭିତରେ ବଂଚିବାରେ ଏତେ ଅଭ୍ୟସ୍ତ ଯେ ଆମେ 
ତା ବାହାରେ ନୁଆଁ ଅଲଗା କିଛି କଳ୍ପନା କରପାରିବାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ହରେଇ ବସିଛୁ | 


ଆମର ସ୍ପଷ୍ଟ ଜବାବ ହେଲା-ଆମେ ମାତୃତନ୍ତ୍ର ଚାହୁଁନାହୁଁ । ଗୋଟିଏ ଖରାପ 
ବଦଳରେ ଆଉ ଏକ ଖରାପ ଆମେ ଚାହୁଁନା । ଆମେ କେବଳ ମରଦର କ୍ଷମତା, 
ତାର ଅତ୍ୟାଚାର କୁ ନେଇ ବ୍ୟସ୍ତ ବ୍ୟଥିତ ନୋହୁଁ ଆମେ ଅତ୍ୟଚାରୀ ତନ୍ତ ଅନ୍ୟାୟ 
ଓ ବିସମତା ଭରା ଏକ ଢାଂଚାକୁ ବିରୋଧ କରୁଛୁ | ମରଦର ଏକଛତ୍ରବାଦ ବଦଳରେ 
ଆମେ ନାରୀର ଏକଛତ୍ରବାଦ ଚାହୁଁନା | ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ଏକଛତ୍ରବାଦକୂ ଖତମ 
କରିବା | ଆମ ନଜରରେ ଦବି ରହିବାର ଓଲଟା ଦବେଇବା ନୁହଁ, ପରାଜୟର 
ବିପରୀତ ଜୟ ନୂହଁ | ଆମକୁ ଏହାର ଭର୍ଵକୁ ଯିବାକୁ ପଡ଼ିବ ! ଦୃନ୍ଦ୍ଶତୁତା,ଉଚ୍ଚଂ 
ନୀଚ, କ୍ଷମତାର ଭୁଲ ପ୍ରୟୋଗର ବିକଳ ଖୋଜିବାର ଅଛି | ଏକ ନିକୃଷ୍ଟ ଅଣନିଶ୍ବାସକାରୀ 
ଢାଂଚା ଯାଗାରେ ଆଉ ଏକ ନିକୃଷ୍ଟ ଢାଂଚା ଆମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନୁହଁ | କାଲି ଯଦି କନ୍ୟା 
ଭୂଣ ଯାଗାରେ ପୁଅ ଭଣ ବା ବାଳ ହତ୍ୟା ହେବାକୁ ବସେ ତେବେ କଣ ନାରୀବାଦୀ 
ମାନେ ଅଧିକ ଖୁସି ହେବେ ? ସେଥିରେ କଣ ଆମ ସମାଜ, ପରିବାର ଓ ମାନବତାକୁ 


୫୮ 


କମ ଧକ୍ଟା ଲାଗିବ ? ଆମେ ନାରୀବାଦୀ ମାନେ ଏତେ ମୂରୁଖ ନୋହୁଁ ଯେ ଅତ୍ୟାଚାରୀ 
ଓ ଶୋଷକଂକ ଲିଂଗ ବଦଲେଇ ଖୁସି ହେଇଯିବୁ । କେଂସର କୀଟାଣୁର ଲିଂଗ ନର 
ହେଉକି ନାରୀ କେଂସର ରୋଗର ଭୟାନକତା ତ କମ ହେଇଯିବ ନାହିଁ। 


ଆମ ପ୍ରତି ଅସୁଖୀ ଥିବା ଆଉ ଏକ ବର୍ଗର ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା-“ ଆପଣ ମାନେ କାହିଁକି 
ମରଦ ପରି ହେବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ୨ କଣ ଆପଣ ଜାଣନ୍ତି ନାହିଁ ନାରୀ ମରଦ ହେଇଗଲେ 
ରାକ୍ଷାସୀ ପଲଟିଯାଏ ଓ ପୁରୁଷ ନାରୀ ପାଲଟିଲେ ଦେବତା ହେଇଯାଏ ?' ସେମାନଂକୁ 
ଆମର ସ୍ପଷ୍ଟ ଜବାବ ହେଲା-ଆମେ ମରଦର ଭୁଲ ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକୁ ମୋଟେ ଆପଣାଇବାକୁ 
ଚାହୁଁ ନା | ଯଦି ଆମକୁ ମରଦର ହିଂସାତ୍ସକତା ବା ଗରଗର ହେଇ ଦେଖିବା ଭଲ 
ଲାଗେନା ତେବେ ଆମେ ସେଇ ସମାନ ବ୍ୟବହାର ଆମର ବିପରୀତ ଲିଂଗର ମଣିଷ 
ଅଥବା ଆମ ସାଥୀ ମଣିଷଂକ ଉପରେ କାହିଁକି କରିବୁ । ଆମେ ନାରୀ ମାନେ କରୁଥିବା 
ଉତ୍ତେଜିତ ବ୍ୟବହାରର କାରଣ ଆମ ନାରୀବାଦୀ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ କାରଣରୁ ନୂହଁ ବରଂ ଆମର 
ଦୁର୍ବଳତା ଯୋଗୁଁ ହେଇଥାଏ ! ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ ନ ଚାହିଁଲେବି ଏକଥା ସତ ଯେ 
ଆମେ ନାରୀ ହେଲେ ବି ଜଣେ ଜଣେ ମଣିଷ | ଅନ୍ୟ ମଣିଷ ବା ପୁରୁଷ ଭଳି ଆମର 
ବି ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତା ରହିଛି | ମଣିଷ ହେବା କାରଣରୁ ଆମେ ବି ଉତ୍ତେଜିତ ହେଇପାରୁ, 
ସିଗାରେଟ ପିଇପାରୁ, ଏକଛତ୍ରବାଦୀ ହେଇପାରୁ, ନିଜ ଠାରୁ ଦୁର୍ବଳ ମଣିଷ ଉପରେ 
ଅତ୍ୟାଚାର କରିପାରୁ | କିନ୍ତି ଏସବୁ ଚରିତ୍ର ଓ ବାବ୍ୟବହାରକୁ କଣ ଆମେ ମରଦପଣ 
କହିବା ? ଆମେ ନାରୀବାଦୀ ମାନେ ସିବ୍ଧାନ୍ତତଃ ଏହାକୁ ବିରୋଧ କରୁ । ମରଦ 
ହେବା ମାନେ ଯଦି ଏଭଳି ଚରିତ୍ର ଓ ବ୍ୟବହାର କରିବା ତେବେ ଆମେ ଚାହିଁବୁ କେହି 
ମରଦ ନହେଉ | ମରଦପଣ ଅର୍ଥ ଯଦି ହିଂସାତ୍ସକ, ଆକ୍ରାମକ, ସ୍ବାର୍ଥି ହେବା, ରାକ୍ଷାସ 
ହେବା ତେବେ କୌଣସି ପୁଅ, ଝିଅ, ରାକ୍ଷାସ ନ ହେଉ | ରାକ୍ଷାସର ଜାତିକୁ ହିଁ ଖତମ 
କରିବାକୁ ହେବ | ରାକ୍ଷାସର ଲିଂଗ ବଦଲେଇବା ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୂହଁ । ଗୋଟିଏ 
ପରିବାରରେ ଗୋଟିଏ ରାକ୍ଷାସ ବଦଳରେ ଦୁଇଟି ବଡ଼ ଓ ଦୁଇ ତିନିଟି ଛୋଟଛୋଟ 
ରାକ୍ଷାସ ତିଆରିବାରେ କିଛିବି ଲାଭ ନାହିଁ., ଏ କଥା ଆମେ ନାରୀବାଦୀ ମାନେ ବେଶ 
ଭଲ ଭାବରେ ବୁଝିଛୁ | 

ଏବେ ପ୍ରଶ୍ନ ହେଲା ଆମେ ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଯାଗାରେ କିଭଳି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଚାହୁଁ ? ଏହାର 
ଉତ୍ତର କଠିନ | ପିତୃତନ୍ତ ଆମର ଦରକାର ନାହିଁ ଏକଥା କହିବା ଲାଗି ଆମେ ବହୁତ 
ଚିନ୍ତା କରିଛୁ , ଅନେକ ସମୟ ଲଗେଇଛୁ ¦ ପିତୃତନ୍ତ୍କୁ ସାମଗ୍ରିକ ରୂପରେ ଚହ୍ନିବା 
ବୁଝିବା ଲାଗି ଆମକୁ ଅନେକ ସମୟ ଓ ମେହନତ ଲାଗିଛି । ତା ବଦଳରେ ନୁଆଁ 


୫୯ 


ଢାଂଚାଟି କଣ ହେବ ତାହାକୁ ନେଇ ଆମର ମତ ହେଲା - ଆମେ କୌଣସି ବୃ ପ୍ରିଣ୍ଟ 
ତିଆରି କରିନୁ ଯାହାକୁ ସବୁଠି ଲାଗୁ କରାଯିବ । ଏବଂ ସେକଥା ଆମେ ଚାହୁଁନା 
ମଧ୍ୟ । ଆମେ କିଭଳି ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଚାହୁଁ ତା ଉପରେ ଆମ ସଭିଂକୁ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ 
ହେବ । କିଛି କଥା ସ୍ପଷ୍ଟ ଆମେ ଏଭଳି ସମାଜ ବା ପରିବାର ଚାହୁଁ ଯେଉଁଠି ସଭିଂକୁ 
ସମାନ ଅଧିକାର ମିଳୁଥିବ,ସମାନ ଅବସର ମିଳୁଥିବ, ଆଗକୁ ବଢିବା ଲାଗି ସମାନ 
ସୁଯୋଗ ଥିବ, ଯେଉଁଠି ନ୍ୟାୟ ଥିବ 1 ଲିଂଗ, ବର୍ଗ, ଜାତି ର ଆଧାରରେ କାହା ପ୍ରତି 
ଅନ୍ୟାୟ ଅବହେଳା କରାଯୀଉନଥିବ ! 

ପରିବାରଟି ଏମିତି ହେବ ଯେଉଁଠି ପୁରୁଷର ଆଧିପତ୍ୟ ନଥିବ । ନାରୀ, ପୁରୁଷ, 
ପୁଅ, ଝିଅ ସଭିଏଁ ସମାନ ସମ୍ପାନ ଏବଂ ଆଦର ପାଉଥିବେ | ଯେଉଁଠି କାମ ଓ 
ଦାୟିତ୍ଵ ଲିଂଗର ଆଧାରରେ ନହେଇ ସେମାନଂକ ପସନ୍ଦ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ମୁତାବିକ 
ମିଳୁଥିବ। ପରିବାର ଭିତରେ ସଭିଏଁ ନିଜ ଅହଂକାର, ସ୍ବାର୍ଥ ହିଂସାତ୍ସକ ପ୍ରବୃତି 
ବିରୋଧରେ ଲଢୁଥିବେ | ସ୍ପେହ, ଆଦର, ଭଲପାଇବା, ସେବା, ଯତ୍ନ, ତ୍ୟାଗ ଆଦି 
ସଭିଂକ ଭାଗରେ ଆସୁଥିବ । ଏମିତି ନହେଉ କିଛି ଲୋକ କେବଳ ତ୍ଯାଗ 
କରୁଥିବେ,.ସେବା କରୁଥିବେ, ଅନ୍ୟ ମାନଂକ ଧ୍ୟାନ ନେଉଥିବେ ଆଉ କିଛି କେବଳ 
ଭୋଗ କରୁଥିବେ ଏବଂ ହୁକୁମ ଦେଉଥିବେ | ସଂପରି ଉପରେ ପୁଅ ଝିଅ ଉଭୟଂକ 
ସମାନ ଅଧିକାର ଥିବ । ଘରୋଇ କାମ ଓ ସନ୍ତାନ ପାଳନ ଲିଂଗ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ସମସ୍ତଂକର ଦାୟିତ୍ଵ ହେଇଥିବ ! 
ଉପସଂହାର: 


ସାଧାରଣତଃ, ଯାହା ଦେଖାଯାଇଛି ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆର ଅନେକଗୁଡ଼ିଏ ନାରୀ 
ସଂଗଠନ ସମାଜବାଦୀ-ନାରୀବାଦୀ ସିବ୍ଧାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଅର୍ଥାତ୍‌ ଉଭୟ 
ପିତୃତନ୍ତ୍ର ଓ ଶ୍ରେଣୀ ଶୋଷଣ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଟ ଉଭୟେ ପରସ୍ପର ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, 
ଏବଂ ଅଧିକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରସ୍ପରକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିଥାନ୍ତି | ସୁତରାଂ, ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଏକା 
ସାଂଗରେ ପିତୃତନ୍ତ ଶ୍ରେଣୀ ଓ ଜାତି ଆଧିପତ୍ୟକୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରିବାକୁ ହେବ | 

ଗତ ତିନି ଦଶନ୍ଧି ମଧ୍ୟରେ, ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆରେ, ନାରୀମାନେ ଓ ନାରୀ ସଂଗଠନ 
ସବୁ ପିତୃତନ୍ତ୍ରକୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ପ୍ରଶ୍ନ କରି ଆସିଛନ୍ତି । କେତେବେଳେ ସ୍ଥାନୀୟ 
ସ୍ତରରେ ସ୍ଵତଃସ୍ତର୍ ତଥା ଅସଂଗଠିତ ଭାବେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି ତ କେତେବେଳେ ଭଲଭାବେ 
ବୁଝିବିଚାରି, ସଂଗଠିତ ଓ ସଂଯୋଜିତ ଭାବେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି କେତେବେଳେ ସ୍ଵାଧୀନ 
ନାରୀ ସଂଗଠନ ଭାବେ ଆଗକୁ ଆସିଛନ୍ତି ତ କେତେବେଳେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ସାମାଜିକ 
ଆନ୍ଦୋଳନ, ରାଜନୈତିକ ଦଳ ବା ଟ୍ରେଡ଼ ୟୁନିଅନ ସହିତ ମିଳିତ ଭାବରେ ଲଢ଼ିଛନ୍ତି । 


D୦ 


ଗୋଟିଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖିଲେ, ନାରୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରୀ ପିତୃତନ୍ତରର ଅବଧାରଣାକୁ ବୁଝିବା, 
ଏହାକୁ ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ରୂପରେ ଦେଖିବା ଏବଂ ଏହାର ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା ଗୁଡ଼ିକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
କରିବା ମଧ୍ୟ ଏକ ବିରାଟ ଆହ୍ଵାନ | ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥାରେ ଏ ବିଶ୍ଲେଷଣଗୁଡ଼ିକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ସ୍ତରରେ, ଯଥା - ଏକାଡେମିକ୍‌, ତୃଣମୂଳ ସ୍ତର, ଆଂଚଳିକ ତଥା ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରରେ 
ଏବଂ ସାଧାରଣ ଭାବେ ବୃହତ୍ତର ସମାଜରେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା “ଳରେ 
ସମାଜରେ ନାରୀ ସ୍ପିତି ପ୍ରସଂଗ ଆଜି ଅଧିକାଂଶ ଜାତୀୟ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | 

ଗତ ଦୁଇ ଦଶନ୍ଧିରୁ ଅଧିକ ସମୟ ଧରି, ମଧ୍ୟବିତ୍ତ, ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀ, ଗ୍ରାମୀଣ 
ତଥା ସହରୀ, ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରୁ ଅଧିକ ସଂଖ୍ୟାରେ ନାରୀ ଏକାଠି ହୋଇଛନ୍ତି | ନାରୀ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ତଥା ପୁରୁଷର ଆଧିପତ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ନିଜ ବୁଝାମଣା ସ୍ପଷ୍ଟ କରିବା ପାଇଁ 
କେତେବେଳେ ଛୋଟ ଛୋଟ ଦଳରେ ତ କେତେବେଳେ ବଡ଼ ଦଳରେ, 
କେତେବେଳେ ଓପଚାରିକ ତ କେତେବେଳେ ଅନୌପଚାରିକ ଭାବେ ଅଧ୍ୟୟନ 
କ୍ୟା୍ଚ ବା କର୍ମଶାଳାରେ ଏକତ୍ରିତ ହୋଇଛନ୍ତି | 


ପିତୃତନ୍ତ୍ରକୁ ଏଭଳି ସାଧାରଣ ସ୍ତରରେ ବିରୋଧ କରିବା ସହିତ ନାରୀ ଓ ନାରୀ 
ସଂଗଠନମାନେ ଗଣମାଧ୍ୟମ, ସମ୍ମିଳନୀ, ଟ୍ରେନିଂ ତଥା ନାରୀ ସଶକ୍ତିକରଣ ପାଇଁ 
ବାସ୍ତବ ଯୋଜନା ମାଧ୍ୟମରେ ପିତୃତାନ୍ିକ ବିଚାରକୁ ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି । 
ନାରୀ ଶିକାର ହେଉଥିବା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର ହିଂସାକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଏବଂ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି; 
ଆଇନକାନୂନରେ ପରିବର୍ଭନ, ପ୍ରଚନିତ ଆଇନକାନୂନର ସଠିକ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀତା ତଥା 
ନାରୀ ବିରୋଧୀ ହିଂସାର ପ୍ରତିକାର ପାଇଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପୋଲିସ୍‌ ସେଲ୍‌ ଆଦି ଦାବି କରିଛନ୍ତି 
ହିଂସାର ଶିକାର ହୋଇଥିବା ବା ଅସହାୟ ଅବସ୍ଥାରେ ଥିବା ନାରୀଙ୍କ ପାଇଁ ସହାୟତାକାରୀ 
ଦଳ, ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳୀ ଓ ସ୍ଵଜ୍ଥକାଳୀନ ଆବାସର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଛନ୍ତି ! 

ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ, ନାରୀ ସଂଗଠନ ତଥା ନାରୀବାଦୀ ଗବେଷିକାମାନେ ଆମ 
ଦେଶର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ, ଶିକ୍ଷା ତଥା ଆଇନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଥିବା ଲିଂଗଗତ ପକ୍ଷପତିତାକୁ ତର୍ଜମା 
କରି ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏ ସବୁ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲିଂଗଗତ ସମତା ଆଣିବା ପାଇଁ ଅଭିଯାନ 
ଚଳେଇଛନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣ ଏସିଆର ନାରୀ ସଂଗଠନ ମାନେ ଗଣମାଧ୍ୟମରେ ଲିଂଗ 
ପକ୍ଷପାତିତା ଏବଂ ନାରୀର ଚିତ୍ରଣକୁ ବିଶ୍ଲେଷର କରି ମାର୍ଗଦର୍ଶିକା ସହିତ ବିକଳ୍ପ 
ପ୍ରସ୍ତାବ ମଧ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି | ସେହିପରି, ନାରୀ ସଂଗଠନ ଓ ନାରୀବାଦୀ ଗବେଷିକାମାନେ 
ବିକାଶ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ନୀତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ସବୁ ନାରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ କି ପ୍ରଭାବ ପକାଉଛି 
ତା'ର ତର୍ଜମା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସରକାରଙ୍କ ସହିତ ନୀତି ନିର୍ାରଣ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ରୂପାୟନ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 


୬୧ 


ସଂଦର୍ଭ ସାମଗ୍ରୀ 


୧) 
୨) 


୩) 
୪) 
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୭) 
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୯) 

୧୦) 
୧୧) 
୧୨) 
୧୩) 


୧୪) 
୧୫) 
୧୬) 
୧୭) 
୧୮) 


ଏଲିସନ ଜେଗରଂକ ପୁସ୍ତକ: “ ଫେମିନିଷ୍ଟ ଏଣ୍ଡ ହ୍ବିମାନ ନେଚର” 
ଗର୍ଡା ଲର୍ନର ଦି ଜ୍ିଏସନ ଅଫ ପେଟ୍ରିଆର୍କି ଆକ୍ଟଫର୍ଡ଼ ଏଣ୍ଡ ନ୍ୟୟର୍କ: 
ଅକ୍ର୍ଡ଼ ୟୁନିର୍ଭସିଟି ପ୍ରେସ, ୧୯୮୬) ପୃଷ୍ଠା ୨୧୭ 

ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ନର. ପୃଷ୍ଠାଃ ୨୧୯ 

ଏଲିସନ ଜେଗର ପୂଷ୍ଠାଃ ୩୬୭ 

ସିଲ୍ିଆ ବେଲ୍ବି . ଥିଓରାଇଜିଂଗ ପେଟ୍ରିଆର୍କି ( ଆକ୍ଟଫର୍ଡ଼ : ବେସିଲ 
ବେ୍େକବେଲ, ୧୯୯୦ 

ମେରି ଡ଼େଲି, ଜିନ ଇକୋଲୋଜି : ଦ ମେଟାଏଥିକ୍ ଅଫ ରେଡ଼ିକଲ 
ଫେମିନିଜମ ( ବାଷ୍ଟନ ବିକିନ ପ୍ରେସ, ୧୯୭୮) 

ନାରୀ ମୁକ୍ତି ସଂଘର୍ସ ସମ୍ଭେଳନ ପାଟନା, ୧୯୮୮ ରିପୋର୍ଟ 


ହାୟଡ଼ି ହାର୍ଟମେନ, “ ଦି ଅନହାପି ମେରେଜ ଅଫ ମାର୍କ୍ତିଜିମ ଏଣ୍ଡ 


ଫେମିନିଜି ଟୁୱର୍ଡ୍୍‌ସ ଏ ମାର ପ୍ରେଗ୍ରେସିଭ ୟୁନିୟନ” ଇନ କ୍ୟାପିଟାଲ 
ଏଣ୍ଡ କ୍ଲାସ ୮ 

ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ନର 

ସିଲିଭିଆ ବେଲ୍ଳି 

ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ନର ପୃଷ୍ଠା ୧୬ 

ଗର୍ଡ଼ା ଳର୍ନର 

ରାଲା ଜେକ୍ରୀ, “ଦି ନିଡ଼ ଫର ରିଭ୍ୟୁଲ୍ୟୁସନାରୀ ଫେମିନିଜିମ, 
ବିରେନିକା ବୀଚୀଂକ ଅନ ଟେତ୍ରିଆର୍କିରୁ ଉଦ୍ଧତ 

ବିରେନିକା ବୀଚୀ 

ବିରେନିକା ବୀଚୀ 

ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ନର ପୃଷ୍ଠା୪ ୬ 

ଜେଗର ପୃଷ୍ଠା ୪୬ 

ବିରେନିକା ବୀଚୀ 


୬9୨ 


୧୯) 
90) 
୨୧) 


୨୬9୬) 


୨୩) 
୨୪) 


୨୫) 


ବିରେନିକା ବୀଚୀ 

ହାୟର୍ଡ଼ି ହାର୍ଟମେନ 

ମାରଆ ମିସଂକ ପ୍ରଚାରପତ୍ରର ପୁନଃପ୍ରସ୍ତୁତ ୱମେନ : ଦି ଲାଷ୍ଟ 
କଲୋନୀ (କାଳୀ ଫର ୱମେନ, ୧୯୮୮, ଦିଲ) 

ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ନର 

ଗର୍ଡ଼ା ଲର୍ନର 

ଉମା ଚକ୍ରବର୍ଗୀ “ କନସେପ୍ଚୁଆଲାଇଜିଂଗ ବ୍ରାହ୍ମିନିକାଲ ପେଟ୍ରିଆ୍କି 
ଇନ ଆଲ୍ି ଇଣ୍ଡିଆ : ଜେଣ୍ଡର, କାଷ୍ଠ ଏଣ୍ଡ ଷ୍ଟେଟ” ଇକୋନୋବିକ 
ଏଣ୍ଡ ପଲିଟିକାଲ ଓକଲି, ୩ ଏପ୍ରିଲ ୧୯ ୯୩ 

ଗେଲ ଓମଭେଟ “ ପେଟୁଆର୍କି ଏଣ୍ଡ ମେଟ୍ରଆର୍କି” ଫେମିନିଷ୍ଠ କନସେପ୍ସ 
ସିରିଜ, ଏସ. ଏନ.ଡ଼ି. ଟି ମୁନ୍ମେଇ 


